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Vorwort. 


Der vorliegende dritte Band erscheint leider etwas 
spater als ursprflnglich vorgesehen. Das fc\r diesen Band in 
Aussicht genommene Verzeichrris^von ; -Jataka-Parallelen 
aus anderen Sprachen wird ,& weft * 4 err Prof. Dr. Fried¬ 
rich von der Leyen jynige a^defje grbBere Arbeiten 
fertig zu stellen hatte, erst clem vierten Bande beigegeben 
werden, der, wie wir bestimmt hoffen, zu Anfang 1912 
vorliegen wird. Zum teilweisen Ersatz ist ein Anhang 
beigefugt, der eine Alt Klassifikation der bislier behan- 
delten Sagenstoffe enthalt. In der unter Leitung von 
Professor Cowell herausgegebenen englischen Ober- 
setzung sind, wie zum besseren Verstandnis einiger 
Annierkungen hinzugefOgt sein mag, die Jatakas 301 bis 
375 sowie 427—438 von H. T. Francis, die Ubrigen von 
R. A. Neil bearbeitet. Auch von diesem Werke umfaBt 
der dritte Band en&prechend der Textausgabe von 
V. Fausboll die Bttcher 4—9 des Jatakam; doch muB 
bemerkt werden, daB in den immer haufiger werdenden 
Jataka-Strophen diese Obersetzung wegen ihrer allzu- 
groBen Freiheit bei schwierigen Stellen wenig Erleich- 
terung und Hilfe bot. 

Mitnchen, 8. Dezember 1910. 

Prof. Dr. Dutoit. 
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IV. Buch. 


301. Die kleiue Erz&hlung von Kalinga. 

„So Offnet ihnen doch das Tor!“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den Eintritt von vier Bettelnonnen 1 ) in den Orden. In Vcsall 
nflmlich wohnten siebentausend siebenhundert and sieben 
Licchavis, Angehbrige der Kdnigsfamilie der Licchavis. Diese ’ 
alle waren versessen auf die Auflbsung von Fragen. — 
Es kam aber ein Nigantha 2 ) nach Vesall, der in fanfhundert 
Fragcn bcwandert war. Jene nahmen ihn bei sich auf. 
Darauf kam auch eine ahnliche Nigaiitha-Nonne dorthin. 
Die Kdnige liefien die beiden Leute ihrc Fragen stellen. 
Beide waren einander gleich. 

Da kam den Licchavis folgender Gedanke: „Ein Sohn, 
der aus diesen beiden entstelit, wird klug werden"; und 
sic vermabltcn sie miteinander und hiefien sie zusammen 
wohnen. Infolge ihres Beisammenseins aber wurden nach- 
einander vier Tdchter und ein Sohn geboren. Die TOchter 
erhielten die Namen SaccS, Lola, Avavadaka und Patacara; 3 ) 
der Sohn wurde Saccaka genannt. 

Als diese fOnf Leute zu Verstand gekommen waren, 
erlernten sie die filnfhundert Fragen von ihrer Mutter und 
die andercn fanfhundert von ihrem Vater, im ganzen 
tausend Fragen. Die Eltern gaben den Tbchtern folgende 

*) Gemeint sind nichtbuddhistische Asketinnen, die von Ort, 
zu Ort ziehen. 

*) Nigantha ist der gewOhnliche Name fQr die AngehOrigen 
der Jaina-Sekte. 

*) Die Namen bedeuten: die Wahre, die Gierige, die Unter- 
weiserin, die sich passend Benehmende. 

Dntoit, JaUkam. III. 1 
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Ermahnung: „Wenn ein Laie eine Frage von euch lost, 
so werdct seine Dienerinnen; wenn aber ein MOnch sic 
lost, so tretet in seincn Orden." — Darauf starben die 
El tern. Nachdem sie gestorben waren, blieb der Nigantha 
Saccaka zu Vesall wohnen und lehrte dort die Licchavi- 
Kttnste. Seine Schwestem aber nahmen einen Mangozweig 
mit und wanderten um ihre Fragen zu stellen von Stadt 

zu Stadt. . 

Dabei gclangten sie auch nach Savatthi. Am Stadt- 
tore gruben sie ihren Mangozweig ein und sagten den 
Junglingen: „Wer sich in eine Disputation mit uns ein- 
lassen will, sei er Laie oder MOnch, der soli mit den 
Fofien diesen Sandhaufen zerstreuen und mit den Foficn 
den Zweig zertreten.“ Hierauf gingen sie in die Stadt 
hinein um Almosen zu sammeln. — Der ehrwQrdigc Sari- 
putta aber kam, nachdem er den Schmutz weggefegt, in 
die leeren TOpfe Wasser eingefUllt und die Krankcn gc- 
pflegt hatte, um Almosen zu sammeln nach Savatthi hinein. 
Da sah er den Zweig und fragte danach. Er liefi ihn von 
den jungen Leuten auf den Boden werfen und zertreten und 
sagte ihnen: „Diejenigcn, welche diesen Zweig pflanzten, 
sollen nach dem Mahle kommen und mich am Jetavana- 
Torerker aufsuchen.“ Nachdem er dies den jungen Leuten 
gesagt, ging er in die Stadt hinein. Nach beendetem 
Mahle stellte er sich auf den Torerker des Jetavana. 

Als aber die Bettelnonnen Almosen gesammelt hatten, 
kehrten sie zurOck. Da sahen sie den Zweig zertreten da- 
liegen und fragten: „Wer hat ihn zertreten?" Die jungen 
Leute gaben ihr zur Antwort: „Der Thera Sariputta; wenn 
ihr mit ihm disputieren wollt, so begebt euch nach dem 
Torerker des Klosters!" Darauf kehrten sie in die Stadt 
zurQck, versammelten viel Volks um sich und gingen nach 
dem Torerker des Klosters, wo sie dem Thera ihre tausend 
Fragen vorlegten. Der Thera beantwortete sie alle und 
fragte dann: „WiBt ihr noch eine andere?“ Sie erwiderten: 
„Wir kennen keine mehr, Herr." „Ich mOchte jetzt aber 
an euch eine Frage stellen." „Frage nur, Herr; wenn wir 
es wissen, werden wir die Frage beantworten." Darauf 
stellte der Thera eine einzige Frage. Jene aber verstanden 
sie nicht; doch der Thera beantwortete sie. 

Hierauf sagten sie: „Wir, Herr, sind besiegt, Ihr seid 
der Sieger." Ssriputta versetzte: „Was wollt ihr jetzt 
tun?" Sie erwiderten: Unsere Eltern haben uns folgende 
Ermahnung gegeben: ,Wenn ein Laie eure Fragen auflOst, 
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so wcrdet seine Gattinnen; wenn aber ein Monch, so tretet 
in scinen Orden ein.‘ GewShrt uns darum die Aufnahme 
in Euren Orden." Der Thera antwortete: „Gut“ und liefi 
sie bei der ehrwUrdigcn UppalavannS Nonnen werden. 
Sie alle aber gelangten nicht lange danach zur Heiligkeit. 

Eines Tages nun begannen die MOnche in der Lehr- 
hallc folgendes GesprSch: „Lieber, der Thera Sariputta ist 
fQr die vier Bettelnonnen eine Hilfe geworden und durch 
ihn sind sie alle zur Heiligkeit gelangt." Da kam der 
Meister und fragte: ,,Zu welcher Unterhaltung, ihr Mdnche, 
habt ihr euch jetzt hier nicdergelassen?“ Als sie ant- 
worteten: ,,Zu dcr und der“, sprach er: „Nicht nur jetzt 
sondcrn auch friiher schon war er filr diese eine Hilfe. Jetzt 
hat er ihnen die Nonnenweihe ertcilt, fruher aber ver- 
schaffte er ihnen die Stcllung der ersten Gemahlin des 
Konigs." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als chedem im Reiche Kalihga 1 ) in der Stadt 
Dantapura Kalihga regierte, herrschte im Reiche Assaka 
in der Stadt Potali der Kdnig Assaka 2 ). Kalihga besaB 
ein Heer und Elefanten; er selbst hatte die Starke eines 
Elefanten und fand keinen Gegner. Da er nun Lust 
bekam zu kampfen, vcrkttndete er seinen Ministern 
folgendes: „Ich verlangc nach Kampf; einen Gegner 
aber kenne ich nicht. Was sollen wir tun?" Die 
Minister crwiderten: „Es gibt ein Mittel, o GroBkdnig. 
Deine vier Ttfchter prangen in hOchster SchQnheit. 
Lafit diese sich schmiicken, sich in einen verdeckten 
Wagen setzen und laBt sie von Heeresmacht umgeben 
in DQrfern, Flecken und KOnigsstildten umherziehen. 
Wenn dann ein KQnig sie in sein Haus aufnehmen will, 
so werden wir mit ihm kampfen." Der KOnig tat also. 
Wohin sie aber auch kamen, da lieBen sie die Ktfnige 
aus Furcht nicht in ihre Stadt hinein, sondem sie 
schickten ihnen ein Geschenk und lieBen sie draufien 
wohnen. 

') Ein Reich an der KoroniandelkOste; vgl. Band II, S. 415. 

*) Vgl. Band II, S. 180. 


1* 
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Nachdem sie so auf dera ganzen Jambu-Erdteil 
umhergezogen waren, gelangten sie in das Reich Assaka 
nach der Stadt Potali. Auch KOnig Assaka lieB die 
Stadttore schliefien und sandte ihnen ein Geschenk. 
Er hatte aber einen Minister, Nandisena mit Namen; 
der war weise, geschickt und der Listen kundig. Dieser 
dachte: „Diese KOnigstOchter sind auf dem ganzen 
Jambu-Erdteil umhergezogen ohne einen Gegner zu 
finden. Wenn es sich so verh&lt, ist der Jambu-Erdteil 
leer. Ich werde mit Kalinga kampfen." Und er ging 
an das Stadttor, redete die Torwachter an und sprach, 
um sie zum Offnen des Tores zu veranlassen, folgende 
erste Strophe: 

„So Offnet ihnen doch das Tor; 
sie sollen einziehn in die Stadt 
des Konigs Amna 1 ); sie bewacht 
der Held, der weise Nandisena." 

Nach diesen Worten lieB er das Tor Offnen, nahm 
die KOnigstOchter und brachte sie zu dem KOnig Assaka. 
Hier sprach er: „FOrchtet Euch nicht! Wenn ein 
Kampf entsteht, werde ich es schon wissen. Macht 
diese in hOchster SchOnheit prangenden KOnigstOchter 
zu Euren Gemahlinnen!" Er lieB ihnen die Weihe 
geben und schickte die mit ihnen gekommenen Manner 
fort mit den Worten: „Gehet und erzahlet eurem 
KOnige, daB die KOnigstOchter die ersten Gemahlinnen 
des Konigs Assaka geworden sind." Sie kehrten nach 
Hause zuriick und meldeten dies dem KOnige. 

Da sprach KOnig Kalinga: „Dieser kennt bis jetzt 
meine Macht noch nicht", und brach sogleich mit einem 
grofien Heere auf. Als Nandisena von seinem Kommen 

Nach dem Kommentator ist dies der Vorname des Kdnigs, 
der nach seinem Lande Assaka hciBt. 



5 


erfuhr, schickte er ihm folgende Botschaft: „Er soli an 
der Grenze seines Reiches bleiben; nicht soil er die 
Grenze unseres Reiches ttberschreiten. Zvvischen den 
beiden Reichen soil der Kampf stattfinden!" Als der 
Ktfnig diesen Brief gelesen, blieb er an der Grenze 
seines Reiches stehen; auch Assaka blieb an der Grenze 
seines Reiches. 

Damals hatte der Bodhisattva die Weltflucht der 
Weisen betatigt und wohnte zwischen den beiden 
Reichen in einer Laubhtltte. Der Konig Kalinga dachte: 
„Die Asketen verstehen doch etwas. Wer weiB, weni 
der Sieg und wem die Niederlage zufallen wird? Ich 
will den Asketen fragen.“ In unkenntlich machender 
Kleidung begab er sich zu dem Bodhisattva, begrtlBte 
ihn, setzte sich ihm zur Seite und begann ein freund- 
liches GesprSch mit ihm. Dann sprach er: „Herr, 
Kalinga und Assaka stehen urn zu kampfen jeder an 
der Grenze seines Reiches. Wem unter ihnen wird 
der Sieg zutcil werden und wem die Niederlage?" 
Der Bodhisattva antwortete: „0 Edler, ich weiB nicht, 
daB dem und dem der Sieg zufallt und dem anderen 
die Niederlage. Hierher kommt aber der GbtterkOnig 
Sakka; ihn will ich fragen und dir seine Antwort mit- 
teilen. Komme morgen wieder." 

Sakka kam darauf um dem Bodhisattva seine Auf- 
wartung zu machen. 1 ) Dabei fragte ihn der Bodhisattva 
nach der Sache. Sakka antwortete: „Herr, Kalinga 
wird siegen, Assaka wird besiegt werden; dies und 
dies Vorzeichen wird dabei bemerkt werden." Am 
nachsten Tage kam Kalinga wieder und fragte. Der 
Bodhisattva teilte es ihm mit Doch jener fragte nicht, 
was es for ein Vorzeichen dabei gebe, sondern ging 


') Vgl. damit die schOne Erzahlung, wie Gott Sakka 2u 
Buddha kommt um ihm zu dienen; „Leben des Buddha", S. 107. 
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fort, indem er in seiner Freude nur dachte: „Ich werde 
siegen." 

Diese Begebenheit aber wurde allgemein bekannt. 
Als Assaka davon horte, liefi er Nandisena zu sich 
rufen und sagte: „Kaliriga wird ja siegen und wir werden 
besiegt werden; was soil man da tun?" Jener er- 
widerte: „Wer weifi dies, o GroBkdnig, wer Sieger 
sein wird und wer der Besiegte? Habt keine Sorge!" 
Nachdem er so den KOnig getrbstet, suchte er den 
Bodhisattva auf, grUfite ihn und fragte, an seiner Seite 
sitzend: „Herr, wer wird siegen und wer wird besiegt 
werden?" „Kalinga wird siegen, Assaka wird besiegt 
werden," war die Antwort. Jener fragte weiter: „Herr, 
welches Vorzeichen wird der Sieger erhalten und 
welches der Besiegte?" Der Bodhisattva erwiderte: 
„0 Edler, die Schutzgottheit des Siegers wird ein ganz 
weifier Stier sein, die des anderen ein ganz schwarzer. 
Die Schutzgottheiten von beiden werden kampfen und 
Sieg und Niederlage hervorbringen." 

Als Nandisena dies horte, stand er auf und ging 
weg. Dann dachte er: „Der Konig hat Freunde, die 
gute Kampfer sind, tausend an der Zalil." Diese nahm 
er mit sich, stieg auf einen nicht weit entfernten Berg 
und fragte: „Werdet ihr imstande sein, fiir unsern KOnig 
euer Lcben hinzugeben?" 1 ) „Ja, wir konnen es", war 
die Antwort. „St(lrzt euch darum in diesen Abgrund!" 
Sie schickten sich an sich hinabzustiirzen. Da hielt er 
sie zurtick und sagte: „Genug mit dem Sturz! Kampfet 
als Freunde des Kdnigs ohne zurUckzuweichen!" Sie 
stimmten ihm zu. 

Als nun der Kampf bevorstand, dachte der Kdnig 
Kalinga: „Ich werde ja siegen" und wurde nachlassig. 

*) Im Text stimmt bei diesem Satz die Intcrpunktion nicht; 
dcnn nur die letzten Worte sind abhSngig von „er fragte". 
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Auch sein Heer dachte: „Der Sieg ist ja doch unser“ 
und wurde nachlSssig. Als sie sich gerUstet hatten, 
teilten sie sich in ungeordnete Haufen und marschierten 
nach Belieben darauf los; zur Zeit, wo sie Krafte 
samineln sollten, sammelten sie keine Krafte. 

Die beiden KOnige aber bestiegen ihre Pferde und 
gingen um zu kampfen auf einander los. Vor beiden 
her schritt ihre Schutzgottheit; die Schutzgottheit des 
KSnigs Kalinga war ein ganz weiBer Stier, die des 
anderen ein ganz schwarzer. Auch diese zeigten, daB 
sie miteinander kampfen wollten, und gingen aufeinander 
los; die Stiere aber waren nur fur die Konige sichtbar, 
nicht fur die anderen. — Jetzt fragte Nandisena den 
Kdnig Assaka: „0 GroBkOnig, siehst du deine Schutz¬ 
gottheit?." „Ja, ich sehe sie," war die Antwort. „In 
welcher Gestalt?" *Die Schutgottheit des Kalinga er- 
scheint als ein ganz weiBer Stier, die unsrige als ein 
ganz schwarzer, der ermttdet ist." 

Darauf erwiderte Nandisena: „0 GroBk6nig, fiirchtet 
Euch nicht! Wir werden siegen, Kalinga wird besiegt 
werden. Steigt vom Rticken Eures Rosses herab, 
nehmt diesen Speer, drtlckt Euer gut dressiertes Sindhu- 
roB mit der linken Hand am Leibe zusammen, eilt mit 
diesen tausend Mann rasch vorwarts und bringt die 
Gottheit des Kalinga mit einem SpeerstoBe zu Fall. 
Dann werden auch wir, tausend an der Zahl, sie mit 
unseren tausend Speeren treffen. So wird die Schutz¬ 
gottheit des Kalinga zugrunde gehen; dami wird Kalinga 
besiegt werden und wir werden Sieger sein.“ Der 
Konig hieB dies gut, ging auf das von Nandisena ge- 
gebene Zeichen vor und stieB mit seinem Speere zu. 
Auch die Minister stieBen mit tausend Speeren und 
die Schutzgottheit muBte dortselbst sterben. Sogleich 
aber wurde Kalinga besiegt und entfloh. Als dies die 
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tausend Minister sahen, riefen sie laut: „Kaliriga 
flieht.“ 

Wahrend aber Kalinga von Todesfurcht erftlllt floii, 
sprach er, auf den Asketen scheltend, folgende zweito 
Strophe: 

„,Dem unbesieglichen Kalinga ist der Sieg, 
dem Assaka Verderben, Niederlage.* 

So sprachest du, du Mann mit heil’gem Wandd; 
nicht sagen Ltlgen sonst die HeiJigen." 

So auf den Asketen scheltend entfloh er und gt- 
langte in seine Stadt; er getraute sich aber nicht einmal 
sich umzublicken. — 

Einige Tage darauf kam Sakka wieder uni dem 
Asketen seine Aufwartung zu machen. Der Asket 
sprach, mit ihm redend, folgende dritte Strophe: 

„Den Gbttern ist die Ltigenrede fremd; 

die Wahrheit, Sakka, ist ihr hOchstes Gut. 

Wodurch veranlaBt sprachst du, GOtterkflnig, 

die Unwahrheit, Maghava, 1 ) grofier Indra?" 

Als dies Sakka hOrte, sprach er folgende vicrte 
Strophe: 

„Hast du noch nicht gehOrt, Brahmane, dafi man sagte, 
die Gotter sind nicht neidisch auf den Kllhnen? 

Durch Selbstzucht und durch stete Seelenruhe, 
durch Ordnung, durch den Marsch zur rechten Zeit, 
durch feste Kraft, durch Kahnheit seiner Mannen: 
durch dies allein ward Assaka der Sieg.“ 

Als aber der KCnig Kalinga entflohen war, liefi der 
Kdnig Assaka die Beute mitnehmen und kehrte in seine 
Stadt zurtlck. Nandisena aber schickte Kaliriga folgenden 


’) Ein Beinamc Indras. 



Brief: „Er soil diesen vier KdnigstOchtern ihr Erbteil 
schicken; wenn er es nicht schickt, werde ich wissen, 
was da zu tun ist." Als jener diese Botschaft hsrte, 
wurde er von Furcht ergriffen und schickte ihnen ihr 
gebtlhrendes Erbe. Von da an lebten sie in Eintracht 
miteinander. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jstaka mit folgenden Worten: „Da- 
mals waren die TOchter dcs KOnigs K&linga diese jungen 
Nonncn, Nandisena war Sariputta, der Asket aber war ich.“ 
Ende der kleinen Erzahlung von Kalifiga. 


302. Die Erzahlung von dem groBen 
Reiter. 

„Wer denen schenkt, die nichts verdienen." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jctavana verweilte, mit Be- 
zichung auf den Thera Ananda. Die Erzahlung aus der 
Geschichte ist schon obcn ausgefOhrt l ). Als aber der 
Meister gesagt hatte: „Auch in dcr Vorzeit taten Weise 
so, weil ihnen geholfen worden war", erzahlte er auch hier 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem war der Bodhisattva der Konig von Benares^ 
Er ftlhrte in Gerechtigkeit und Billigkeit die Regierung; 
er spendete Almosen und beobachtete die Gebote. Ein- 
mal dachte er: „Ich will das abgefallene Grenzland 
wieder unterwerfen" und zog umgeben von seinem 
Heere und seinen Elefanten dorthin. Er wurde aber 
besiegt, bestieg sein Pferd und entfloh. Dabei gelangte 
er in ein Grenzdorf. Dort wohnten dreiBig Leute, die 
dem KSnige dienten. Am Morgen versammelten sie 
sich inmitten des Dorfes und besorgten die Dorf- 
geschafte. 


*) Namlich im Jataka 157, Qbersctzt Band II, S. 29 ff. 
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In diesem Augenblick kam der Konig, auf seinem 
gewappneten Pferde sitzend und mit allem Schmuck 
geziert, durch das Dorftor in das Dorf hinein. Jene 
dachten: „Wer ist jetzt dies?", und voll Furcht liefen 
sie davon und fliichteten sich ein jeder in sein Haus. 
Einer aber begab sich nicht in sein Haus, sondern er 
ging dem KOnige entgegen und fragte ihn: „Der Konig 
ist nach der Grenze gezogen; bist du ein Mann des 
Kdnigs oder ein Abtrilnniger?" Der Konig erwiderte: 
„Ich bin ein Mann des KOnigs, Lieber." „Komm also," 
versetzte der andere und fUhrte den Kdnig in sein Haus. 
Er liefi ihn auf seiner Bank Platz nehmen und sagtc 
seiner Frau: „Komm, Liebe, wasche dem Freund die 
FaBe!" Nachdem er ihm von seiner Frau die FuBe 
hatte waschen lassen, gab er ihm ein seinen Verhalt- 
nissen entsprechendes Mahl und machte dann mit den 
Worten: „Ruht Euch einen Augenblick aus", ein Lager 
zurecht Der Kdnig legte sich nieder. Darauf loste 
der andere dem Pferde die RQstung, liefi es auf und ab 
gehen, gab ihm Wasser zu trinken, rieb seinen Rttcken 
mit SesamOl und gab ihm Gras. 

Als er so drei oder vier Tage den KOnig ge- 
pflegt hatte und dieser ihm sagte: „Ich will wieder 
gehen, Freund," erwies er dem Kdnig und seinem Rosse 
wieder alle Dienste, die zu erweisen sind. Als der 
Kdnig gegessen hatte und im Begriff war fortzugehen, 
sagte er: „Mein Freund, ich heiBe der groBe Reiter; in 
der Mitte der Stadt befindet sich mein Haus. Wenn 
du wegen irgend eines Geschaftes in die Stadt kommst, 
so bleibe am Sildtore stehen und frage den Torwachter: 
,In welchem Hause wohnt der grofie Reiter?' Dann 
nimm den Torwachter mit dir und komme in unser 
Haus.“ Nach diesen Worten zog er fort. 

Als aber das Heer den Konig nicht gefunden, hatte 



es auBerhalb der Stadt ein befestigtes Lager geschlagen 
und wartete dort. Da es den Kdnig sah, ging es ihin 
entgegen und umringte ilm. — Beim Betreten der Stadt 
blieb der Ktfnig unter dcm Tore stehen und lieB den 
Torwiichter rufen. Zu diesem sprach er, nachdem er 
die Volksmenge hatte zurUcktreten lassen: „Lieber, ein 
Grenzdorfbewohner wird kommen um mich zu be* 
suchen. Er wird dich fragen, wo das Haus des groBen 
Reiters ist. Nimm du ihn an der Hand und fahre ihn 
vor mein Antlitz; dann wirst du tausend GeldstUcke er- 
halten.“ Jener aber kam nicht. Als er nicht kam, lieB 
der Kdnig for sein Heiinatdorf die Steuern vermehren. 
Aber auch als die Steuern vermehrt wurden, kam jener 
nicht. Auf diese Weise lieB er noch ein zweites und 
drittes Mai die Steuern vermehren; aber jener kam noch 
immer nicht. 

Da versammelten sich die Dorfbewohner und sagten 
zu ihm: „Edler, seitdem dein Reiter gekommen ist, 
werden wir durch Steuern bedrtickt, daB wir unser 
Haupt nicht mehr erheben kdnnen. Gehe, sage dies 
deinem groBen Reiter und laB ihn uns die Steuern er- 
lassen." Jener erwiderte: „Gut, ich will gehen. Ich 
kann aber nicht mit leeren Handen dorthin kommen. 
Mein Freund hat zwei Knaben. Far diese, sowie fUr 
seine Gattin und far meinen Freund selbst richtet Unter- 
kleider, Oberkleider und Schmucksachen her!" „Gut, 
wir wollen sie herrichten," versetzten die anderen und 
sie machten das ganze Geschenk zurecht. 

Er nahm dies sowie aus seinem Hause einen ge- 
backenen Kuchen mit und ging. Als er an das Sadtor 
kam, fragte er den Torwachter: „Mein Lieber, wo ist 
das Haus des groBen Reiters?" Dieser antwortete: 
„Komm, ich will es dir zeigen." Er nahm ihn an der 
Hand, ging an das Tor des KOnigspalastes und lieB 
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melden, der Torwftchter sei mit dem Grenzdorfbewohncr 
gekommen. Als dies der Kcnig hOrte, erhob er sich 
von seinem Sitze und sagte: „Mein Freund und, die mit 
ihm kamen, sollen hereinkommen." Er ging ihm cnt- 
gegen, umarmte ihn, als er ihn sab, und fragte: „Sind 
meine Freundin und die Knaben gesund?" Dann nahm 
er ihn bei der Hand, stieg in seinen Thronsaal hinauf 
und hiefi ihn unter dem weifien Sonnenschirm auf dem 
kOniglichen Throne sich niedersetzen. Hierauf rief er seine 
erste Gemahlin herbei und sagte ihr: „Liebe, wasche 
meinem Freund die Fiifie!" Sie wusch ihm die FuBe. 
Der Konig goB aus einer goldenen Schussel Wasser 
darauf. Nachdem die Kflnigin ihm die FuBe gewaschen, 
rieb sie dieselben mit wohlriechendem Ole ein. 

Darauf fragte der Kdnig: „Nun, Freund, hast du 
etwas zu essen bei dir?" Jener ervviderte: „Ja" und 
holte aus dem Korbe die Kuchen. Der KOnig legte sie 
auf eine goldene Piatte und gab, um ihn zu ehren, mit 
den Worten: „Esset, was mein Freund mitgebracht 
hat," der Konigin und den Ministem davon; er selbst 
aB auch von dem Kuchen. Darauf zeigte ihm der 
andere auch noch die iibrigen Geschenke. Um es anzu- 
nehmen zog der Kdnig seine Kasi-Gewander 1 ) aus und 
legte das von jenem gebrachte GewSnderpaar an. Auch 
die Kbnigin legte ihre kostbaren Gewander und ihre 
Schmucksachen ab, zog das von ihm gebrachte Kleid 
an und zierte sich mit seinem Schmuck. Nachdem ihn 
dann der Kttnig ein eines Kdnigs wUrdiges Mahl hatte 
verzehren lassen, gab er einem Minister den Auftrag: 
,,Gehe, lasse seinen Bart behandeln auf dieselbe Art 
wie bei mir, lasse ihn baden, gib ihm ein Kasigewand, 
das hunderttausend wert ist, schmtlcke ihn mit kOnig- 

2 ) Kasi ist der Name fflr feine Baumwollstoffe, die in Benares, 
das ja auch Kasi heifit, hergestcllt warden. 
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lichem Schmucke und bringe ihn dann wieder zu mir.“ 
Jener tat also. 

Darauf liefi der Konig in der Stadt die Trommel 
herumgehen und versammelte seine Minister um sich. 
Er lieB in der Mitte des weiBen Sonnenschinnes eine 
Schnur von echtem Scharlach anbringen 1 ) und gab 
jenem die Halfte eines Konigreichs. Von da an speisten, 
tranken und schliefen sie zusammen; ihre Freundschaft 
war fest und von niemand zu zerstCren. Der Konig 
lieB auch die Frau und die Kinder seines Freundes zu 
sich kommen, lieB ihnen in der Stadt einen Palast er- 
bauen und schenkte ihnen diesen. So fUhrten sie fried- 
lich und eintrachtig die Regierung. 

Die Minister aber wurden zornig und sprachen zu 
dem Sohne des Kdnigs: „Prinz, der Konig hat einem 
Hausvater 2 ) die Halfte seines Reiches gegeben; er iBt, 
trinkt und schlaft mit ihm zusammen und lafit seinen 
Kindern Verehrung erweisen. Wir wissen nicht, was 
jener dem Konig Gutes getan hat. Was tut der Kbnig? 
Wir sind beschamt. Erzahle es dem Konig.“ — Der 
Prinz stimmte zu mit dem Worte: „Gut“, erzahlte dem 
Kdnige die ganze Angelegenheit und sagte': „Tue nicht 
so, groBer Konig!“ 

Doch der Konig erwiderte: „Mein Sohn, als ich im 
Kampfe besiegt war, wo weilte ich da? WiBt ihr es?“ 
„Wir wissen es nicht, Ftlrst." „Nachdem ich im Hause 
dieses 'Mannes weilend gesund geworden war, kehrte 
ich zurUck und Ubernahm wieder die Regierung. Warum 
soil ich dem, der mir so geholfen, keine Auszeichnung 
zuteil werden lassen?“ Nach diesen Worten belehrte 


J ) Er teilt also aucli das Symbol der KOnigswUrde, den 
weiBen Sonnenschirm, in zwei Teile. 

J ) Esfirgert sie am meisten, dafi ein Angehbriger der dritten 
Kaste so ausgezeichnet wird. 
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der Bodhisattva seinen Sohn, dafi, wer dencn gibt, die 
es nicht verdienen, und dem nichts gibt, der die Gabe 
verdient, im Ungliick keine Hilfe bekommt, und sprach 
folgende Strophen: 

„Wer denen gibt, die nicbts verdienen, 
die Wtlrd’gen aber nicht beschenkt, 
der findet, wenn in Not und Ungltick 
er einst gerat, wohl keinen Freund. 

Wer nichts gibt den nicht WQrdigen 
und die beschenkt, die es verdienen, 
der findet, wenn in Not und UnglOck 
er einst gerat, doch einen Freund. 

Verdienst, das in Vereinigung im GlUck sich zcigt, 
wird durch das Unrechttun, durch Trug zerstOrt; 
doch was man Edlen und Gerechten hat erwiesen, 
tragt grofie Frucht, ist es auch noch so klein. 

Wer frilher Gutes hat getan, 
der hat ein schweres Werk vollbracht; 
ob er’s noch spater tut, ob nicht, 
stets ist er grOBter Ehre wUrdig.“ 

Als sie aber dies horten, sagten weder die Minister 
noch der Prinz mehr etwas. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jstaka mit foigenden Worten: 
„Damals war der Grenzdorfbewohner Ananda, der KOnig 
von Benares aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von dem grofien Reiter. 
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303. Die Erz&hlung von dem einen 
KOnig. 

„Der du uniibertreffliche Gentisse." Dies erzShlte der 
Meister, da cr im Jetavaaa vcrweilte, mit Beziehung auf 
einen Diencr des Kdnigs von Kosala. Die ErzShlung aus 
der Gegenwart ist schon oben im Seyyamsa-Jataka‘) aus- 
gefflhrt. Hier aber sprach der Meister: „Nicht nur du 
hast aus einem Ungliick cin Gluck gemacht; in der Vor- 
zeit verwandelten auch Weise ihr UnglQck in Glflck." 
Und darauf erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vcr- 
gangenheit. 

Ehedem verfehlte sich ein Minister, der dem Ktfnige 
von Benares diente, in dessen Harem. Als der Kbnig 
dessen Schuld mit eigenen Augen wahrgenommen hatte, 
verbannte er ihn aus seinem Reiche. Jener trat darauf 
in den Dienst des Dabbasena, des Konigs von Kosala, 
usw. wie alles schon im Mahasllava-Jataka 5 ) erzahlt ist. 
Hier aber lieB Dabbasena den KOnig von Benares, der 
in seinem Thronsaale inmitten seiner Minister saB, fest- 
nehmen, mit einer Schnur fesseln und mit dem Haupte 
nach unten an der oberen Torschwelle aufhangen. 

Der Kflnig erweekte in sich Gedanken der Liebe 
gegen den Rauberkbnig, iibte die Vorbereitungen zur 
Ekstase aus und ftthrte den Zustand der Ekstase in sich 
herbei. Darauf zersprengte der KOnig seine Fesseln 
und setzte sich in die Luft mit gekreuzten Beinen. — 
Da entstand im Kbrper des Raubers ein Fieber. Mit 
dem Rufe: „Ich brenne, ich brenne,“ walzte er sich 
immer wieder auf dem Boden umher. Als man ihn 
fragte, was es sei, und er geantwortet hatte, wurde ihm 
gesagt: „0 GroBkOnig, Ihr lieBet einen so gerechten 

‘) Dies ist das 282. Jataka, das eigentlich Seyya-J&taka heiBt:. 
Qbcrsetzt Band IT, S. 454—457. 

*) Dies ist das 51. Jfitaka: Obersetzt Band I, S. 220—229. 
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KOnig, der sich in nichts verfehlt hatte, mit dem Haupte 
nach unten an der oberen Torschwelle aufhangen." 
Der KUnig erwiderte: „Gehet darum schnell hin und 
macht ihn los!“ 

Als die Manner an die Stelle kamen, sahen sie den 
K6nig in der Luft sitzen mit gekrenzten Beinen. Sic 
kehrten um und erzahlten dies Dabbasena. Dieser bc- 
gab sich rasch dorthin, und nachdem er ihm seine Ver- 
ehrung bezeigt und ihn um Verzeihung gebeten, sprach 
er folgende erste Strophe: 

„Der du unUbertreffliche Genusse 
gekostet, als du warst der einz’ge KOnig, 
da du jetzt in die Tiefe wardst geworfen, 
hast du doch nicht den alten Glanz verloren." 

Als dies der Bodhisattva vernahm, sprach er fol¬ 
gende andere Strophen: 

„Schon frUher hatte ich, o Dabbasena, 

Geduld gewUnscht far mich und Selbstabtatung; 

da ihrer jetzt teilhaftig ich geworden, 

wie sollt' ich meinen alten Glanz verlieren? 

Das alles hab’ ich jetzt an mir vollendet, 
was die BerQhmten duldeten, die Weisen; 
zu Ruhm bin ich gelangt wie nie zuvor: 
was sollt’ ich da den alten Glanz verlieren? 

Durch Leiden, Furst, verdranget man das GlUck 
und durch das GlUck kann man das Leiden tragen; 
die Wesen, die an beides sind gewohnt, 
ertragen gleich das UnglUck wie das GlUck.“ 

Als dies Dabbasena hOrte, bat er den Bodhisattva 
um Verzeihung und sprach: „Herrschet Ihr nur in Eurem 
.Reich; ich will Euch die R&uber fernhalten.“ Darauf 
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liefi er an dem verratischen Minister die Konigsstrafe 
vollziehen und zog ab. Der Bodhisattva aber legte 
seine Herrschaft in die Hande seiner Minister, betatigte 
die Weltflucht der Weisen und gelangte nach seinem 
Tode in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war Dabbasena Ananda, der Kdnig von Benares 
aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem einen KOnig. 


504. Die Erz&hlung von Daddara. 

„Dic Knaben hier.“ Dies erzahlte der Meister, da er 
im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen Zomigcn. 
Die Begebenheit ist schon oben erzahlt 1 ). Als aber in der 
Lebrhalle ein Gespracli liber den Zorn im Gange war, 
kam der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, 
ihr Mbnche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als 
sic antworteten: „Zu der und der,“ liefi er jenen Mdnch 
rufen und fragte ihn: „Ist es wahr, MOnch, daB du zornig 
bist?" Da dieser antwortete: „Ja, Herr," sprach der 
Meister: „Ihr MOnche, nicht nur jetzt sondera auch frtlher 
schon war dieser zornig. Infolge seines Zornes mufiten in 
der Vorzeit Weise, obwohl sie Nagakbnige waren, drei 
Jahre lang in cinem mit Unrat gefQllten Misthaufen woh- 
nen.“ Nach diesen Worten erzahlte er folgende Bege¬ 
benheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva — im Himalaya-Gebirge beim Daddara- 
Berge 2 ) befindet sich die Wohnung der Daddara- 
SchlangengOtter — der Sohn des dort herrschenden 
Kdnigs Saradaddara und hatte den Namen der grofie 

') In mchreren Vorerz&hlungcn ist von einem zornigen MOnch 
die Rede. Es ist nicht zu bestimmen, welche hier gemeint ist. 

*) Vgl. Band n, S. 75. 

Dntoit, JaUkam. III. 2 
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Daddara; sein jtingster Bruder aber hiefi Klein-Daddara. 
Dieser war zornig und barsch; bestandig schalt und 
schlug er die Naga-Madchen. Als der NagakOnig von 
seiner Roheit erfuhr, gab er Befehl ihn aus der Naga- 
behausung hinauszuwerfen. Der grofie Daddara aber 
besSnftigte wieder seinen Vater und hielt ihn zurOck. 
Ein zweites Mai zUrnte ihm der Konig, aber auch zum 
zweiten Male hielt ihn jener zurtlck. 

Beim dritten Male aber sagte der Kdnig: „Du haltst 
mich immer zurtlck, wenn ich jenen Lasterhaften ver- 
treiben will. Geht, verlafit ihr beiden diese Naga- 
behausung und bleibet drei Jahre lang zu Benares in 
einem Misthaufen!" Mit diesen Worten vertrieb er sie 
aus der Nagabehausung. 

Sie gingen fort und wohnten dortselbst Als sie 
aber in ihrem Misthaufen am Rande des Wassers sich 
Nahrung suchten, sahen sie die Dorfknaben; sie schlugen 
sie, warfen sie mit Erdklumpen und Priigeln und sagten: 
„Was sind das filr breitkOpfige, spitzschwanzige Wasser- 
eidechsen!" Solche und ahnliche Schimpfnamen gaben 
sie ihnen. — Klein-Daddara konnte infolge seines Zornes 
und seiner Barschheit diese Mifiachtung nicht ertragen, 
sondern sagte zu seinem Bruder: „BrQderchen, diese 
Knaben beschimpfen uns; sie wissen nicht, dafi wir 
Giftschlangen sind. Ich kann ihre Mifiachtung nicht er¬ 
tragen; ich werde sie mit dem Hauche meiner Nase 
tbten.“ Und er sprach folgende erste Strophe: 

„Die Knaben hier, Daddara, sind mir lastig 
mit ihren Ublen Reden bei den Menschen; 
,Froschfresser, Freund des Schmutzes* schelten sie 
mich gift’ge Schlange, als hatt’ ich kein Gift.“ 

Als der grofie Daddara dessen Worte vernahm, 
sprach er folgende andere Strophen: 



19 


„Wer aus dem eignen Land vertrieben 
in andrer Leute Land muB gehen, 
der mache sich nen groBen Speicher 
um die SchimpfwOrter aufzuheben. 

Wo einen Mann man nicht erkennt 
nach seiner Kaste, seiner Tugend, 
da darf man nicht in Zorn geraten, 
wenn man bei Unbekannten wohnt. 

Wer in der Fremde wohnt, wenn gleich 
er sonst wie Feuer Glanz verbreitet, 
der muB doch, wenn er weise ist, 
dem Sklaven seinen Schimpf verzeihen." — 

So blieben sie dort drei Jahre. Dann lieB sie ihr 
Vater wieder zu sich rufen. Von da an aber warden 
sie demtitigen Sinnes. 

Nachdem derMeister dieseLehrunterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkOndigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener zornigc MOnch zur 
Frucht der NichtrOckkehr): „Damals war Klein-Daddara 
der zomige Mbnch, der groBe Daddara aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Daddara. 


305. Die Erzahlung von der 
Tugenduntersuchung. 

„Die ganze Welt hat kein Versteck." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Bezwingung der Sinnlichkeit. Die Bcgebenheit wird im 
elften Buche im Panlya-Jstaka 1 ) erzablt werden. Folgendes 
aber ist der Inhalt kurz zusammengefafit: Funfhundert 
Mdnche, die drinnen im Jetavana wohnten, wurden um die 


*) Dies ist das 459. Jataka. 


2 * 
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mittlere Nachtwache von Lustgedanken befallen. Der Meister 
aber hat auch wShrend der sechs Teile der Nacht und des 
Tagcs 1 ), so wie ein EinSugiger auf sein einziges Auge, wie 
ein Mann, der einen einzigen Sohn hat, auf diesen Sohn, 
wie ein Yak-Weibchen auf ihr Junges, bestandig acht auf 
die MCnche. Als er nun zur Nachtzeit mit seinem gOtt- 
lichen Blick das Jetavana betrachtete, bemerkte er die 
MOnche, die wie Diebe waren, die in den Palast eines welt- 
beherrschenden KOnigs gelangt sind. Er OfFnete sein duf- 
tendes Gemach, rief den Thera Ananda 2 ) herbei und sagte 
zu ihm: „Ananda, lafi alle Mflnche, die sich in dem Kloster 
befinden, das mit auf die Spitze gestellten Millionen belegt 
war 8 ), sich versammeln und lasse an der TQr zu meinem 
duftenden Gemache einen Sitz herrichten." 

Als jener dies besorgt, teilte er es dem Meister mit. 
Der Meister liefi sich auf dem hergerichteten Sitze nieder, 
und indem er die MOnche in ihrer Gesamtheit anredete, 
sprach er: „Ihr MOnche, die Weisen der Vorzeit dachtcn, 
fQr uble Taten gebe es kein Versteck, und taten deshalb 
nichts Bbses." Nach diesen Worten erzShlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war, erlernte er eben- 
dort zu Benares bei einem weitberilhmten Lehrer als 
altester von ftinfhundert jungen Brahmanen die Wissen- 
schaften. — Der Lehrer aber hatte eine erwachsene 
Tochter. Nun dachte er bei sich: „Ich will diese jungen 
Brahmanen auf ihre Tugend untersuchen und meine 
Tochter dem Tugendhaftesten von ihnen geben.“ Eines 
Tages sprach er zu seinen Schiilern: „Meine Sohne, 
meine Tochter ist erwachsen; ich will ihr die Hochzeit 


*) Ebcnso wic die Nacht in drei Nachtwachen, so zerf&llt auch 
der Tag in drei Teile. 

*) Ananda hat fQr das leibliche Wohl seines Meisters zu sor- 
gen und weilt deshalb immer in seiner nflehsten Nahe. Zu der 
ErzShlung selbst vergleiche man die Vorgeschicbte zum 148. Ja- 
taka (Band I, S. 543 f.). 

s ) Vgl zu diesem Ausdruck Band I, S. 543, Anm. 2. 
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zurUsten. DafQr muB ich aber Gewander und Schmuck- 
sachen haben. Stehlet daher euren Verwandten, wenn 
sie es nicht sehen, Gewander und Schmucksachen und 
bringt sie mir. Ich nehme aber nur das, was nieraand 
gesehen hat; wenn ihr etwas herbeibringt, das ihr erst 
jenen gezeigt, so nehme ich es nicht." 

Die Schuler stimmten zu mit dem Worte: „Gut". 
Und von da an stahlen sie ihren Verwandten, ohne 
daB diese es sahen, Gewander und Schmucksachen und 
brachten sie ihrem Lehrer; der Lehrer legte alles, was 
sie brachten, gesondert zur Seite. 

Der Bodhisattva aber brachte nichts. Da sprach 
zu ihm der Lehrer: „Mein Sohn, bringst du gar nichts 
herbei?“ „Nein, Meister," war die Antwort „Warum, 
mein Sohn?“ Darauf erwiderte der Bodhisattva: „Ihr 
nehmt nichts, was gebracht wird, wenn es einer ge¬ 
sehen hat. Ich aber kenne kein Versteck fUr Uble 
Taten." Und um dies zu erlautern sprach er folgende 
zwei Strophen: 

„Die ganze Welt hat kein Versteck 
fur den, der etwas BCses tut. 

Es sehen ihn die Waldesgeister; 
das halt der Tor far unbemerkt. 

Ich kenne nirgends ein Versteck, 
es gibt auch keinen leeren Ort; 
wo ich nur keinen andem sehe, 
der Ort ist doch nicht leer fUr mich!" 

Der Meister war danlber befriedigt und sagte: 
„Mein Sohn, in meinem Hause ist kein Mangel an Geld. 
Ich aber wollte einem Tugendhaften meine Tochter 
geben und tat nur deshalb so, um diese jungen Brah- 
manen auf die Probe zu stellen. FUr dich nur paBt 
meine Tochter." Er schmUckte seine Tochter und gab 
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sie dem Bodhisattva zur Frau; zu den Ubrigen Brah- 
manenjiinglingen aber sprach er: ,,Bringt alles, was ihr 
mir gebracht habt, nur wieder in euer Haus zurUck!" 

Nachdem der Meister mit den Worten: „So, ihr 
MOnche, erhielten die lasterhaften BrahmancnjUnglinge in- 
folge ihrer Lasterhaftigkeit das Madchen nicht, der andre 
aber, der weise JOngling, erhielt sie infolge seiner Tugend- 
ffllle," die Erzahlung beschlossen hatte, sprach er, der vOllig 
Erleuchtete, die folgenden zwei andem Strophen: 

„Der Unedle, der Niedrige, 
der Frdhliche, Behagliche, 
der Todeswerte und der Schwache 1 ) 
verliefien voller Gier das Recht. 

Wie sollt’ es brechen der Brahmane, 
in alien Tugenden vollendet? 

Wer stets das Rechte treu beachtet, 
wer bei der Wahrheit bleibt, ist weise 0 . 2 ) 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und die Wahrheiten verktlndigt hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der VerkOndigung der 
Wahrheiten aber gclangten jene fQnfhundert Mdnche zur 
Heiligkeit): „Damals war der Lehrer Sariputta, der weise 
BrahmanenjQngling aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Tugenduntersuchung. 


306. Die Erzahlung von Sujata. 

„Was sind das fQr eirunde FrOchte?" Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die FOrstin Mallika. Eines Tages namlich entstand 

l ) Nach dem Kommentator sind dies die Namen von sechs 
aus den fQnfhundert Schfllern; in ihnen sind auch die andem alle 
zusammengefafit. 

*) Francis, der mit Neil den dritten Band der englischen 
J&taka-CJbersetzung herausgegeben hat, Obersetzt merkwQrdiger- 
weise: ... „won a bride 0 , wovon im Texte kein Wort steht. 



zwischen dem Kbnige 1 ) und ihr ein Hofstreit; eincn „Bett- 
streit" nennt man dies auch. Der Kbnig wurde zornig auf 
sie und sie existierte nicht mehr far ihn. Da dachte Mal- 
lika: „Der Meister weifl, glaube ich, nicht, daB der Konig 
mir zQrnt." 

Der Meister aber hatte dies erkannt und dachte: „Ich 
werde die Eintracht zwischen ihnen wiederherstellen." Zur 
Zeit des Vormittags kleidete er sich an, ging mit Almosen- 
schale und Obergewand, umgeben von fQnfhundert MOn- 
chen, nach Savatthi hinein und begab sich nach dem Tore 
des kbniglichen Palastes. Der Kbnig nahm dem VoUendetcn 
die Schale ab, lieB ihn in den Palast eintreten und auf 
einem hergerichteten Sitze Platz nehmen; dann reichte er 
der Mbnchsgemeinde, die Buddha zum Haupte hatte, das 
Schenkungswasser 2 ) und lieB Reisschleim und Kuchen 
bringen. Der Meister aber bedcckte seine Almosenschale 
init der Hand und fragte: „0 GrofikOnig, wo ist die 
FQrstin?" Dieser antwortete: „Was soli es mit ihr, Herr? 
Sie ist verrUckt vor Ehrsucht." Darauf erwiderte der Meister: 
„0 Grofikdnig, da du ihr selbst die Ehre verliehen und 
diese Frau erhoben hast 8 ), ist es unrecht, dafi du ihr das 
dir angetane Unrecht nicht verzeihst-" 

Als der Kbnig diese Worte des Meisters vemahm, 
lieB er jene rufen. Sie wartete dem Meister auf. Daraut 
sprach dieser: „Man muB zusammen in Eintracht leben." 
Und nachdem er die SQBigkeit der Eintracht gepriesen, 
entfernte er sich wieder. Von da an aber lebten die 
beiden wieder in Eintracht. 

In der Lehrhalle begannen nun die Mflnche folgendes 
Gesprach: „Freund, der Meister hat die beiden mit einem 
einzigen Worte eintrachtig gemacht.“ Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Mbnche, habt 
ihr euch jetzt hier niedergelassen?*' Als sie antworteten: 
„Zu der und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mbnche, 
sondern auch frQher schon machte ich diese durch eine 
einzige Ermahnung eintrachtig.“ Und nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

‘) Gemeint ist der Kfinig Pasenadi von Kosala, der zu Sa¬ 
vatthi residierte. 

*) Vgl. Band I, S. 340, Anm. 1. 

a ) Da „ukkhipati" auch 0 verstofien‘ < bedeutet, kann die Stelle 
auch heiBen: „ist es unrecht diese Frau zu verstoflen und ihr... 
nicht zu verzeihen." 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Minister und Ratgeber in welt- 
lichen und geistlichen Dingen. Eines Tages nun Cffnete 
der KOnig sein groBes Fenster und blickte in den 
Kdnigshof hinab. In diesem Augenblick kam eine sehr 
schone Gartnerstochter, die in der ersten Jugend stand, 
in den Konigshof, indem sie einen Korb mit Brustbeeren 
auf dem Kopfe trug, und rief: „Kauft Brustbeeren, kauft 
Brustbeeren!" Als der KOnig ihre Stimme hdrte, ver- 
liebte er sich in sie; und da er vernahm, sie sei un- 
verheiratet, lieB er sie zu sich rufen, setzte sie als seine 
erste Gemahlin ein und lieB ihr groBe Ehre zuteil 
werden. Sie war dem Kdnig lieb und hold. 

Eines Tages saB der KOnig da, indem er von einer 
goldenen SchlOssel Brustbeeren aB. Als die Konigin 
Sujata den Kdnig Brustbeeren essen sah, fragte sie: 
„0 GroBkOnig, was eBt Ihr da?“ und sprach folgende 
erste Strophe: 

„Was sind das fUr eirunde FrQchte, 
die auf der goldnen Platte liegen? 

Hochrot sind sie, o FQrst, und lieblich; 
nenn’ ihren Namen mir, so frag’ ich." 

Der KOnig erwiderte zornig: „Du Gartnerstochter, 
die du BrustbeerenfrQchte verkauftest, du kennst nicht 
die Brustbeeren, die deiner Familie gehdren?" Und er 
sprach folgende zwei Strophen: 

„Dies sind die FrQchte, die du frilher 
mit bloBem Kopfe, schlecht gekleidet 
im SchoB mit deiner Hand gesammelt; 
deiner Familie sind sie eigen. 

Sie brennt vor Stolz, sie freut sich nicht, 
nicht kann befried’gen sie ihr Glanz; 
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Drum fiihrt zurtick sie, dafi sie wieder 
mag Frttchte suchen wie zuvor.“ 

Der Bodhisattva dachte aber: „Au6er mir wird 
niemand imstande sein die beiden wieder miteinander 
zu versOhnen. Ich werde den Konig beruhigen und da- 
durch bewirken, dafi er seine Frau nicht verst58t“ Und 
er sprach folgende vierte Strophe: 

„So geht es eben, grofier Konig, 
wenn Frauen rasch zu Macht gelangen. 

Verzeih’ Sujata doch, o Konig; 
nicht zUrne ihr mehr, VolkerfUrst." 

Auf seine Worte verzieh der Kbnig seiner Ge- 
mahlin ihren Fehler und setzte sie wieder in ihre alte 
Stellung ein. Von da an lebten beide in Eintracht zu- 
sammen. 

Nachdem der Meister diese Untcrweisuug beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der Konig von Benares der Konig von Kosala, Sujata 
war Mallika; der Minister aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Sujata. 


307. Die Erzahlung von dem 
Palasabaum 1 ). 

„Den nichts Empfindendeo, Brahmane." Dies erzahlte 
der Meister, da er auf dem Sterbebette*) lag, mit Beziehung 
auf den Thera Ananda. Dieser EhrwQrdige hatte erkannt, 
dafi in dieser Nacht zur Zeit der Morgendammerung der 
Meister zum vblligen Nirvana eingehen werde*). Da dachte 

*) Palasa ist der Baum Butea frondosa. 

*) Wftrtlich: auf dem Bette, auf dem er zum valligen Nirvana 
eingehen solltc. 

*) Vgl. dazu und zum folgenden die Stelle aus dem Maha- 
parinibbana-Sutta, Qbersetzt in ,Leben des Buddha", S. 292 f., 
die offenbar der Jataka-Erzahlung zugrunde liegt. 
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er: „Ich bin noch ein SchOler, ich mufi noch vorwSrts 
kommen und nun wird mein Mcister zum vOlligen Nirvana 
eingehen. Die Dienstc, die ich wShrend fQnfundzwanzig 
Jahren dem Meisier geleistet, werden ohne Frucht blciben." 
Und von Schmerz Qberwaltigt, lehnte er sich im Innenraum 
des Gartens an den Maucrsims und weinte. 

Als ihn der Meister nicht sah, fragte er: „Wo ist 
Ananda, ihr Mdnche?“ Da sie ihm die Sache crzahlten, 
lieB er Ananda rufen und sagte zu ihm: „Ein gutes Werk 
hast du getan, Ananda. Fahre fort in deinem Streben; 
bald wirst du stindlos sein. Sei unbesorgt! Waruni soli 
der Dienst, den du mir jetzt erwiesen, fruchtlos bleiben? 
Auch der Dienst, den du mir frOher erwiesen, da du noch 
der Lust und den andern Stlnden verfallen warst, ist nicht 
fruchtlos geblieben." Nach diesen Worten erzablte er fol- 
gendc Begebenheit aus der Vergangenhcit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva als eine Palasa-Baumgottheit unweit 
von Benares wiedergeboren worden. Damals waren 
die Einwohner von Benares Verehrer der Gottheiten 
und bestandig bestrebt Opferspenden u. dgl. zu geben. — 
Nun dachte ein Brahmane, dem es schlecht ging: „Auch 
ich will einer Gottheit dienen.“ Er machte bei einem 
groBen Palasabaume, der an einer erhtthten Stelle stand, 
die Wurzeln eben und s«luberte sie vom Gras; er streute 
Sand rings um ihn und kehrte den Boden sauber. Auch 
spendete er ihm ftlnf Finger dick 1 ) Wohlgertiche, ver- 
ehrte ihn mit Girlanden, wohlriechenden Substanzen und 
Weihrauch und lieB eine Lampe dort brennen. Dann 
sagte er: „Schlafe gltlcklich“, umwandelte den Baum von 
rechts und entfernte sich. Am nflchsten Tage kam er 
in der Frtihe wieder und fragte, ob die Gottheit gut 
geruht habe. 

Eines Tages nun dachte die Baumgottheit: „Dieser 
Brahmane pflegt mich gar sehr. Ich will den Brahmanen 
auf die Probe stellen und sehen, aus welchem Grunde 


J ) Vgl. zu dicsem Ausdruck Band II, S. 122. Anm. 1. 
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er mir so eifrig dient." Als der Brahmane kam und 
den FuB des Baumes fegte, trat sie in der Tracht eines 
alten Brahmanen nahe an ihn heran und sprach folgende 
erste Strophe: 

„Den nichts Empfindenden, Brahmane, der nichts hOrt, 
den nichts Verstehenden fragst du, Verstandiger, 
bestandig, unablassig, unermattet, 
ob gut er hat geschlafen. Warum tust du dies?" 

Da dies der Brahmane hOrte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Weit abseits ist gepflanzt der groBe Baum. 

ErhOht steht er; man merkt, ein Gott wohnt dort. 

Darum will den Palasa ich verehren 

und seine Gottheit, auch des Geldes wegen." 

Als dies die Baumgottheit hOrte, sagte sie zufrieden 
mit dem Brahmanen: „Ich, o Brahmane, bin die Gott¬ 
heit, die in diesem Baume lebt. Fttrchte dich nicht, 
ich werde dir Geld verschaffen." Nachdem sie ihn so 
getrdstet, stellte sie sich an der Ttlre ihrer Wohnung 
durch ihre groBe Gottermacht in die Luft und sprach 
die folgenden beiden iibrigen Strophen: 

„lch werde an dir tun nach meinen Kraften, 
da ich, Brahmane, dankbar dich erkenne. 

Wie kOnnten, wenn mit Weisen du verkehrtest, 
vergeblich sein die Worte, die du sprachest? 

Dem Tindubaum 1 ) zur Seite ein Pilakkhu*) 
steht weit beachtet, altverehrt und machtig. 

An dessen Wurzel liegt ein Schatz vergraben, 
der keinem sonst gehdrt; geh’, hole ihn." 

*) Der Baum Diospyros Embryopteris, aus der Familie der 
Ebenholzgewachse. 

*) Ficus infectoria. 
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Nach diesen Worten aber fUgte die Gottheit noch 
folgendes hinzu: M 0 Brahmane, wenn du diesen Schatz 
hebst und wegnimmst, so wirst du ermildet werden. 
Gehe nur; ich allein will ihn in dein Haus bringen und 
ihn an dem und dem Orte niederlegen. Genielie du 
zeitlebens dieses Vermfigen; spende Almosen und be- 
obachte die Gebote!" Nachdem sie so den Brahmanen 
ermahnt, liefi sie durch ihre gtfttliche Macht den Schatz 
in sein Haus verbringen. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
der Brahmane Ananda, die Baumgotthcit aber war ich.“ 
Ende der ErzShlung von dem Palasabaum. 


308. Die Erzahlung von dem schnellen 
Vogel. 

„Wir taten dir doch einen Dienst." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bezichung auf 
die Undankbarkeit des Devadatta, usw. l ) Dann sprach 
der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr Mbnche, sondern auch 
frOher schon war Devadatta undankbar." Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergan- 
genheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, hatte 
der Bodhisattva im Himalaya als ein Baumpicker-Vogel 
seine Wiedergeburt genommen. — Als nun ein Lowe 
Fleisch frafi, blieb ihm ein Knochen in der Kehle strecken. 
Der Hals schwoll auf, er konnte keine Nahrung mehr 
zu sich nehmen und es entstanden heftige Schmerzen. 
Da sah ihn jener Vogel, als er sich gerade Futter suchte, 
und auf einem Zweige sitzend fragte er: „Was fehlt dir, 

l ) Namlich so, wie es schon oft in den von der Undankbar¬ 
keit Devadattas handelnden Vorgeschichten erzahlt wurde. 
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Freund?" Der LOwe erzahlte ihm, was vorgefallen war. 
Darauf sagte der Vogel: „Ich kOnnte dir diesen Knochen 
entfernen, Freund; aber aus Furcht gctraue ich mich 
nicht in deinen Rachen hineinzugehen, denn du kdnntest 
mich fressen." Doch der Lowe erwiderte: „FUrchte 
dich nicht, Freund, ich werde dich nicht fressen; rette 
mir das Leben." 

Der Vogel sagte: „Gut“ und lieB ihn sich.auf die 
Seite legen. Der er aber dachte: „Wer weiB, was er 
tun will?", steckte er, damit der Lbwe seinen Rachen 
nicht schlieBen konnte, in dessen Unterlippe und Ober- 
lippe ein Stabchen; dann ging er in den Rachen hinein 
und stieB mit seinem Schnabel an das Ende des Knochens. 
Der Knochen fiel heraus. Nachdem er nun den Knochen 
zum Herausfallen gebracht, ging er wieder aus dem 
Rachen des Lowen heraus und stieB mit seinem Schnabel 
an das Stabchen, daB es herausfiel; dann flog er fort 
und setzte sich auf die Spitze eines Zweiges. 

Nachdem dcr Lowe wieder gesund geworden war, 
tbtete er eines Tages einen Waldbuffel und verzehrte 
sein Fleisch. Jetzt dachte der Vogel: „leh will ihn 
auf die Probe stellen." Er setzte sich oben auf einen 
Zweig und sprach, den Ldwen anredend, folgende erste 
Strophe: 

„Wir taten dir doch einen Dienst, 
soviel als unsre Kraft vermochte. 

Verehrung dir, der Tiere Kdnig; 
ich raticht’ etwas von dir erhalten." 

Als dies der Lbwe horte, sprach er folgende zweite- 
Strophe: 

„Da ich mich von dem Blute nahre 
und nur von Mord und Beute lebe, 
ist es schon viel, daB du noch lebst, 
nachdem du warst in meinem Rachen." 



Da dies der Vogel horte, sprach er die folgenden 
beiden Ubrigen Strophen: 

„Wer undankbar, wer nicht vergilt, 
wer keinen Gegendienst erweist, 
wer keine Dankbarkeit besitzt, 
bei dem ist fruchtlos jede Wohltat. 

Wer trotz des ihm erwiesnen Dienstes 
von Freundlichkeit nichts wissen will, 
dem sei nicht b5se, schilt ihn nicht, 
doch mache rasch dich fort von ihm.“ 

Nach diesen Worten flog der Vogel fort. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung bcschlosscn, 
-verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der Lowe Devadatta, der Vogel aber war ich." 

Ende der Erzablung von dem schnellen Vogel. 


309. Die Erz&hlung von dem Leichnam 1 ). 

„Dies alles ist ein niedrig Tun." Dies erzahlte der 
Meister, da er ira Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die sechs bekannten MOnche. Die Begebenheit ist im 
Vinaya 1 ) ausfiihrlicb dargestellt. Folgendes ist aber in 
Kflrze der Inhalt: Der Meister hatte jene sechs bedeuten- 
den MOnche rufen lassen und sie gefragt: „Ist es wahr, 
ihr Mbnche, dafi ihr auf niedrigera Sitze sitzend einem 
andem, der auf hohem Sitze safi, die Lehre erklart habt?" 
Als sie sagten: „So ist es, Herr," tadelte er die MOnche 
und sprach: „Ein Unrecht ist es, ihr MOnche, daB ihr 
so wenig Ehrerbietung gegen meine Lehre zeigt. In der 
Vorzeit tadelten Weise einen Mann, der auf niedrigcm 
Sitze sitzend nur die ketzerischen ZaubersprQche s ) lehrte." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

*) Der Titel ist nur von einem Wort der ersten Strophe her- 
genommen. 

*) Vinaya-Pitaka, Vol. IV, S. 203. 

') Gemeint sind die SprQche der Veden. 
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AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Candala-Familie seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war, ernShrte er 
seine Farailie. — Seine schwangere Frau aber bekam 
Geltlste nach MangofrOchten und sprach zu ihra: „Herr, 
ich wttnsche eine Mangofrucht zu essen." Jener er- 
widerte: „Meine Liebe, jetzt gibt es keine Mangofrilchte; 
ich werde dir eine andere sSuerliche Frucht bringen." 
Doch die Frau antwortete: „Herr, wenn ich eine Mango¬ 
frucht erhalte, so werde ich leben; wenn ich keine be- 
komme, so muB ich sterben." Da nun jener sein Herz 
an sie gefesselt hatte, dachte er nach, wo er eine Mango¬ 
frucht erhalten konnte. 

Zu dieser Zeit aber befand sich im Parke des 
Konigs von Benares ein Mangobaum, der bestandig 
Frtlchte hatte. Der Bodhisattva dachte: „Von da will 
ich eine Mangofrucht holen und damit ihr GelUste be- 
friedigen." Zur Nachtzeit ging er in den Park, stieg 
auf den Mangobaum und suchte von Zweig zu Zweig 
nach einer Mangofrucht. Wahrend er aber so tat, fing 
es an gegen Morgen hell zu werden. Jetzt dachte er: 
„Wenn ich jetzt hinabsteige und fortgehe, wird man 
micli sehen und festnehmen in der Meinung, ich sei ein 
Dieb. Zur Nachtzeit werde ich raich entfernen." Er 
stieg in die Baumkrone hinauf und setzte sich dort 
nieder, an den Baum gelehnt. 

Damals nun erlernte der Konig von seinem Haus- 
priester die heiligen SprUche. Er ging in seinen Park, 
setzte sich selbst auf einen hohen Sitz, lieB den Lehrer 
auf einem niederen Sitze Platz nehmen und lernte die 
Sprllche. Da dachte der oben Sitzende: „Wie un- 
gerecht ist dieser Konig, der auf erhohtem Sitze sitzend 
die heiligen SprUche erlernt. Unrecht tut auch der 
Brahmane, daB er auf niedrigem Sitze sitzend die 
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Sprtiche lehrt. Ferner tue auch ich Unrecht. daB ich 
mich in die Gewalt eines Weibes begeben habc und 
ohne auf mein Lebcn zu achten eine Mangofrucht hoien 
will." Und indem er vom Baume herabstieg und einen 
herabhSngenden Zweig erfaBte, trat er mitten zwischen 
die beiden und sprach: „0 GroBkdnig, ich bin ver- 
loren, du bist tOricht und der Brahmane ist tot." Als 
der Kdnig fragte: „Warum?", sprach der Bodhisattva 
folgende erste Strophe: 

„Dies alles ist ein niedrig Tun; 
ihr beide wiBt nicht, was sich ziemt. 

Ihr beide seid, als wSr't ihr tot, 1 ) 
sowohl der, der die Sprilche lehrt, 
als der, der sie erlernen will." 

Als dies der Brahmane htfrte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Ich esse gern schmackhaften Reis, 
betraufelt mit des Fleisches Saft; 
darum befolge ich auch nicht 
die Tugend, der die Weisen folgen."*) 

Da der andere dies horte, sprach er die folgenden 
beiden anderen Strophen: 

„Geh fort von hier, grofi ist die Welt; 
auch andre Menschen kochen Speise. 

Beharre nicht beim Unrecht, gleich 
dem Stein, der einen Topf zerbricht. 

l ) Weil in ihnen der Sinn fflr das Recht erstorben ist. Der 
Kommentator fflgt hinzu: 

»Vor Alters war fQrwahr die Tugend sichtbar, 
doch nachher kam das Unrecht in die Welt." 

*) Auch diese zwei Verse Qbersetzt Francis sehr frei und 
ungenau. Er sagt: „For why should a sinner fulfil A rule meant 
for sants, when they sat." 
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Pfui, o Brahmane, wenn man so 
zu Ruhm gelangt, zu Schatzen kommt, 
wenn man sich Vorteil sucht durch Unrecht, 
das nur Verderben nach sich zieht." 

Der Konig aber war befriedigt aber seine ErklUrung 
des Rechtes und fragte: „He, Mann, von welcher Kaste 
bist du?** Jener antwortete: „Ich bin ein Ca^d^la, 
Fttrst* Darauf sprach der KOnig: „He, wenn du aus 
edler Kaste stammtest, wurde ich dir das Kdnigtum 
Ubertragen. Von jetzt an aber werde ich bei Tage 
Konig sein und du sei bei Nacht Kbnig.“ Und er nahm 
den Blumenkranz, der seinen Hals schmOckte, und 
zierte damit den Hals des Bodhisattva; auch machte er 
ihn zum W&chter iiber die Stadt. 1 ) Daher stammt der 
Gebrauch, dafi die Stadtwachter um den Hals einen 
Kranz von roten Blumen tragen. 

Von da an aber beharrte der Konig bei der Er- 
mahnung des Bodhisattva; er erwies seinem Lehrer 
Ehrung und erlerntc auf einem niedrigen Sitze sitzend 
die heiligen Sprtiche. 

Nachdem der Meister diesc Lehrunterweisung beschlos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten 
„Damals war der Kfinig Ananda, der Caiidala-Sohn aber 
war ich.“ 

Ende der Erz&hlung von dem Leichnam. 


310. Die Erz&hlung von Sayha. 

„Die Erde, die vom Meer umgrenzet." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen unzufriedenen MOnch. Als dieser namlicb in 
Savatthi umherging um Almosen zu sammeln, sah er ein 

*) Gemeint ist der Hofbeamte, der die Oberaufsicht Qber die 
nfichtliche Bcwachung der Stadt fOhrt. 

Dutoit, Jatwarn. III. 3 
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geschraucktes Weib; dadurch wurde er unzufrieden und 
verlor den Gefallen am Ordensleben. Es brachtcn ihm 
abcr die Mbnche vor den Erhabenea. Als dieser ihn fragte : 

1 st es wahr, MOnch, da6 du unzufrieden bist?“ antwortete 
er: „Es ist wahr;“ und als der Meistcr wcitcr fragte: 
„Wer" hat dich unzufrieden gemacht? M , crzahlte er die Be- 
gebenheit. Darauf sprach der Meister: „Warum bist du 
unzufrieden geworden, der du doch in dieser zum Heile 
fQhrenden Lehre MOnch geworden bist? FrQher haben 
Weise, als sie die Hauspriesterstelle erhieltcn, diese zurQck- 
gewiesen und die Welt verlassen. 0 Nach diescn Worten 
erzahlte er folgcnde Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva im SchoBe der Gattin des Hauspriesters 
empfangen und wurde mit dem Sohne des Ktfnigs zu- 
saramen an einern Tage geboren. Der KOnig fragte 
seine Minister: „Ist jemand an demselben Tage ge¬ 
boren worden wie mein Sohn?" Sie antworteten: „Ja, 
o GroBkOnig, der Sohn des Hauspriesters.“ Darauf 
liefi ihn der KOnig holen, Ubergab ihn den Ammen 
und lieB ihn mit seinem Sohne zusammen groBziehen. 
Auch hatten sie die gleichen Schmucksachen, gleiches 
Trinken, Essen u. dgl. 

Als sie herangewachsen waren, reisten sie beide 
nach Takkasila, erlernten dort die Ktlnste und kehrten 
dann wieder nachhause zurilck. Der KOnig tlbertrug 
nun seinem Sohn das Amt des VizekOnigs und er 
wurde sehr geehrt Von da an aB der Bodhisattva 
zusammen mit dem Sohne des Kflnigs, er trank mit 
ihm, er schlief mit ihm; groB war ihre gegenseitige 
Freundschaft. 

In der Folgezeit gelangte der Konigssohn nach 
dem Tode seines Vaters auf den Thron und lebte in 
groBer Herrlichkeit. Jetzt dachte der Bodhisattva: 
„Mein Freund regiert jetzt das Reich; im Augenblick, 
wo er daran denkt, wird er mir das Amt des Haus- 
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priesters Ubertragen. Was soil rair das Wohnen im 
Hause? Ich will die Welt verlassen und mich der Ein- 
samkeit ergeben." Nachdem er seine Eltern gegrUBt, 
bat er sie um Erlaubnis die Welt zu verlassen und 
zog allein fort, indem er auf sein ehrenvolles Leben 
verzichtete. Er begab sich nach dera Himalaya und 
erbaute sich an einem reizenden Fleckchen Erde eine 
LaubhUtte. Hier betatigte er die Weltflucht der Weisen, 
erlangte die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten 
und lebte dort, des GlUckes der Ekstase sich erfreuend. 

Da erinnerte sich der Kbnig an ihn und fragte: 
„Mein Freund ist nicht da; wo ist er?“ Die Minister 
erzahlten ihm, daB jener die Welt verlassen habe, und 
sagten: „Er wohnt in einem entzUckenden Waldchen.* 
Als der Kbnig seinen Aufenthaltsort erfragt, sprach er 
zu einem Minister namens Sayha: *Gehe und komme 
mit meinem Freunde 2 urUck; ich will ihm das Amt des 
Hauspriesters geben." — Jener stimmte zu mit dem 
Worte: „Gut“, zog aus Benares fort und gelangte ali- 
mUhlich bis zu einem Grenzdorfe. Hier lieB er seine 
Karawane halten und begab sich mit Waldleuten zu 
dem Aufenthaltsort des Bodhisattva. 

Hier sah er den Bodhisattva, wie er einer goldenen 
Platte gleichend an der Tore seiner LaubhUtte safi. 
Er begrUBte ihn ehrfurchtsvoll, setzte sich ihm zur 
Seite, begann eine liebenswtlrdige Unterhaltung mit 
ihm und sagte darauf: „Herr, der Kbnig mUchte dir 
das Amt des Hauspriesters Ubertragen und wunscht 
daher deine Ruckkehr." Der Bodhisattva antwortete: 
„Meinetwegen; wenn ich das Amt des Hauspriesters 
oder auch das ganze Reich von Kasi und Kosala, die 
Herrschaft Uber den ganzen Jambu Erdteil, je selbst den 
Glanz der Weltherrschaft bekUme, wUrde ich nicht 
zurUckkehren. Die Weisen nehmen doch nicht wieder 

3 - 
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die Lilste an, die sie einmal aufgegeben haben. Was 
man einmal aufgegeben hat, ist wie ausgespieener 
Speichel." Und nach diesen Worten sprach er folgendo 
Strophen: 

„Die Erde, die vom Meer umgrenzet, 
die rings der Ozean umgibt, 
die wtinsche man sich nicht zur Schande; 1 ) 
dies merke, Sayha, dir genau. 

Pfui ilber dieses Ruhmerla'ngen 
und Gelderlangen, o Brahmane, 
wenn durch StrafwUrdiges, durch Lastc-r 
man sich den Unterhalt erwirbt. 

Wenn man mit der Almosenschale 
das Haus verlafit, der Welt entsagt, 
so ist dies Leben besser wohl 
• als durch das Laster satt zu werden*). 

Wenn man mit der Almosenschale 
das Haus verlaBt, der Welt entsagt 
und niemand auf der Welt verletzt, 
so ist dies besser als ein Thron.“ 

So wies er jenen trotz seiner wiederholten Bitten 
zurtlck. Als aber Sayha nicht die Zustimmung des 
Bodhisattva erhielt, grtlfite er ihn, zog wieder fort und 
teilte dem Konig mit, dafi jener nicht kommen wolle. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkQndet hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene MOnch 
zur Frucht der Bekehrung und viele andere erlangten die 


*) Der Kommentator fUgt hinzu: Weil es cine Schande ist, 
die Weltflucht wieder aufzugeben. 

*) Die a. und 3. Strophe stehen auch im Jataka 287; Obersetzt 
Band II, S. 480 f. 
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Frucht der Bekehrung und die andem Stufen zur Heilig- 
keit): „Damals war der Kbnig Ananda, Sayha war Sari- 
putta, der Hauspriester-Sohn aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von Sayha. 


311. Die Erz&hlung von dem Niraba- . 
Baum 1 ). 

„Steh’ auf, du Rauber." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung auf den groBen 
Thera MogallSna. Wahrend namlich der Thera bei Ra- 
jagaha in einer WaldhQtte 2 ) weilte, kam ein Dieb, der in 
einem Dorfe am Stadttore in einem Hause die Mauer 
durchbrochen, einc Handvoll Kostbarkeiten mitgenominen 
hatte und dann fortgelaufen war, an die Wohnung des 
Thera und legte sich am Eingang der Laubhutte nieder, 
da er dachte: „Hier werde ich in Sicherheit sein." Als 
der Thera ihn vor seinen Augen liegen sah, stiegen Zweifel 
in ihm auf und er dachte: „Mit einem Diebe zu verkehren 
ziemt sich nicht;“ er ging hinaus und trieb ihn fort mit 
den Worten: „Bleibe hier nicht liegen." Der Dieb ent- 
fernte sich wieder und lief davon, indem er die FtlBe 
rOhrte ,s ). — Darauf kainen Leute mit einer Fackel, indem 
sic den Spuren des Diebes nachgingen, an diesen Platz. 
Da sie die Stellen sahen, wo er gekommen, wo er ge- 
standen, wo er gesessen, wo er gelegen hatte, sagten sie: 
„Von hier her ist der Dieb gekommen, hier hat er ge- 
standen, hier hat er gesessen, von dieser Stelle ist er 
fortgelaufen, aber wir haben ihn nicht gesehen." Und in¬ 
dem sie hier und dorthin sprangen und ihn nicht fanden, 
kehrten sie wieder zurhek. 

Am nflchsten Tage ging der Thera zur Zeit des Vor- 
mittags um Almosen zu sammeln nach Rajagaha. Als er 
von seinem Almoscngang zurUckkehrte, begab er sich in 

l ) Der Pucimanda- oder Nimba-Baum, Azadirachta Indica, ist 
bekannt wegen seiner bittern FrQchte. Vgl. Band I, S. 552. 

*) Im Text stehi das Wort grofi geschrieben; der Heraus- 
geber faBt es also als Eigennamen auf. . . 

") Es kann auch vielleicht heiBen: indem er seine Spur ver* 
wischte. 
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das Veluvana und teilte dem Meister diese Begebenheit 
mit. Darauf sprach der Meister: „Nicht nur du, Mogallana, 
hast an etwas gezweifelt, worQber es recht war zu zwci- 
feln, sondem auch in der Vorzeit schon hegten Weise 
Zweifel." Und nach diesen Worten erzShlte er auf die 
Bitte des Thera folgendc Begebenheit aus der Vcrgan- 
genheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem GehOlz auf dem Leichen- 
felde der Stadt als eine Gottheit in einem Nimba-Baume 
seine Wiedergeburt. Eines Tages nun kam ein Dieb, 
der in dera Dorfe beim Stadttore sein Geschaft aus- 
getibt hatte, in dies Leichenfeldgeholze. Dort waren 
aber damals ein Nimba-Baum und ein Assattha-Baum 1 ) 
die beiden hervorragendsten Baume. Der Dieb legte 
sein Btindel an den Fufi des Nimba-Baum es und legte 
sich nieder. 

Da dachte die Gottheit bei sich: „Wenn die Leute 
herkommen und diesen Dieb ergreifen, werden sie von 
diesem Nimba-Baum einen Ast abbrechen, einen Pfahl 
daraus machen und jenen damit durchbohren. Unter 
diesen Umstanden wird der Nimba-Baum zugrunde 
gehen. Wohlan, ich will ihn von hier vertreiben." Und 
indem sie den Dieb anredete, sprach sie folgende erste 
Strophe: 

„Steh auf, du Dieb, wie kannst du ruhen? 

Was xlberlafit du dich dem Schlaf? 

Dafi dich nur nicht des Kbnigs Leute 
einfangen, weil im Dorf du raubtest." 

Nachdem sie so gesprochen, fttgte sie hinzu: w Da¬ 
mit dich nicht die Leute des Kbnigs fangen, gehe rasch 
anderswohin." Durch diese Worte fltffite sie jenem 
Furcht ein und veranlafite ihn davonzulaufen. 

') Damit ist der Bodhi-Baum gemeint, Ficus religiosa. 
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Als er aber weggelaufen war, sprach die Assattha- 
Baumgottheit folgende zweite Strophe: 

„Wenn man jetzt diesen Dieb kann fangen, 
der in dem Dorf gestohlen hat, 
was kann den Pucimanda-Baum 
dies angehn, der im Walde steht?“ 

Als dies die Nimba-Baumgottheit vernahm, sprach 
sie folgende dritte Strophe: 

„Assattha, du verstehst dies nicht, 
was mit dem Diebe ich bezwecke. 

Wenn diesen Dieb die Leute fangen, 
der in dem Dorf gestohlen hat, 
so spiefien sie ihn an mein Holz; 
darQber angstigt sich mein Herz.“ — 

Wahrend so diese Gottheiten miteinander redeten, 
kamen die Besitzer des gestohlenen Gutes, mit Fackeln 
in den Handen seiner Spur folgend, dorthin. Als sie 
die Stelle sahen, wo der Dieb gelegen hatte, riefen sie: 
„Holla, jetzt ist der Dieb aufgestanden und davon- 
gelaufen; wir haben den Dieb nicht erwischt. Wenn 
wir ihn fangen, 1 ) so werden wir ihn an die Wurzel 
dieses Nimba-Baumes spiefien oder ihn an einem Zweig 
aufhangen und dann nachhause zurtlckkehren.“ Nach 
diesen Worten sprangen sie tiberall umher; als sie aber 
den Dieb nicht fanden, entfernten sie sich. 

Als die Assattha-Baumgottheit sie angehdrt hatte, 
sprach sie folgende vierte Strophe: 

„Man habe Angst, wo Grund zur Angst; 
man schutze sich aus Furcht vor spater. 

Aus Furcht vor dem, was spater kommt, 
der Weise schaut nach beiden Welten.“ 

l ) Statt des im Texte stehenden „alabhissama" ist die in einer 
Handschrift enthaltene Lesart „labhissama“ vorzuziehen. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „DamaIs war 
die in dem Assatha-Baumc wohnende Gottheit Sariputta, 
die Nimba-Gottheit aber war ich." 

Ende der Erzablung von dem Pucimanda-Baumc. 


312. Die Erz&hlung von Kassapa und 
der Torheit 1 ). 

„Durch seine Torheit, Kassapa." Dies erzahltc der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bcziehung auf 
einen hochbetagten Mbnch. Zu Savatthi nSmlich hatte cin 
Sohn aus edler Familie die Sundlichkeit der Lustc eingc- 
sehen und war beim Meister Mbnch geworden. Der Me¬ 
ditation sich ganz hingebend, erlangtc er bald darauf die 
Heiligkeit. — Sparer starb seine Mutter. Nach dem Tode 
der Mutter veranjafite er seinen Vater und seinen jOngem 
Bruder in den Orden einzutreten und wohnte mit ihnen 
im Jetavana. Als die Regenzeit begann, begaben sich die 
drei in ein Dorf, wdl sie gehbrt hatten, daB man dort 
leicht Gewander und die andera Hilfsmittel erhalten kbnne, 
und verbrachten zusammen dort die Regenzeit. Dann 
kehrten sie nach dem Jetavana zurOck. 

An einer Stelle unweit dem Jetavana sagte nun der 
junge Mbnch: „Novize*), fQhre du den Thera, indem 
du ihn dabei ausruhen lassest. Ich will voraus gehen und 
unsre Zclle in Ordnung bringen." Nach diesen Worten 
ging er in das Jetavana hinein. — Der alte Thera ging 
langsam weiter; der Novize aber sagte, wie wenn er ihn 
mit dem Kopfe vorwarts drQcken wollte, iinmer wieder: 
„So gehe doch, Herr," und fOhrte ihn rait Gewalt weiter. 
Der Thera aber erwiderte: „Du fQhrst raich ja, als ob 
ich gar keine Gewalt mehr besSfie," kehrte urn und ging 
wieder vom Ausgangspunkt an .vorwarts. 

Wahrend sie so miteinander stritten, ging die Sonne 
unter und die Finsternis brach herein. Nachdem aber der 

*) Der Titel ist der ersten Strophe entnoramen. 

*) Damit ist der jangere Bruder gemeint, wahrend das Wort 
„Thera* hier der Vater bedeutet. 
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andre die Zelle zusammengekehrt und Wasser bercit ge- 
stellt hatte, nahm er, als er sie noch nicht kommen sah, 
eine Fackel und ging ihnen entgegen. Als er sie kommen 
sah, fragte er: „Warum bleibt ihr so lange?" Der Alte 
erzahlte den Grund. Jener aber liefi die beiden sich aus- 
ruhen und fuhrte sie so langsam vorwflrts. 

An diesem Tage aber fand er deshalb nicht die Zeit 
Buddha seine Aufwartung zu machen. Als er nun am 
zweiten Tage kam um Buddha aufzuwarten und ihn ehr- 
furchtsvoll begrtlBt hatte, fragte der Meister den neben ihm 
Sitzenden: ,Wann bist du gekommen?" „Gestem, Herr," 
war die Antwort. Buddha fragte weiter: „Gcstern kamest 
du und erst heutc machst du die Buddha-Aufwartung?" 
„Ja, Herr," erwiderte jener und erzahlte die Ursache da- 
von. Darauf tadelte der Meister den Alten und sprach: 
„Nicht nur jetzt hat dieser dergleichen getan, sondern 
auch fruher schon tat er so; jetzt aber hat er dich damit 
belastigt, frflher jedoch belSstigte er damit auch Wcise." 
Nach diesen Worten erzahlte er, von jenem gebetqn, fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Flecken des Reiches Kasi in 
einer Brflhmanenfamilie seine Wiedergeburt. Nachdem 
er herangewachsen war, starb seine Mutter. Er envies 
dem Leichnam seiner Mutter die letzte Ehrung; nach 
anderthalb Monaten aber verschenkte er das in seinem 
Hause vorhandene Geld als Almosen, nahm seinen Vater 
und seinen jUngeren Bruder mit sich, bekleidete sich im 
Himalaya mit einem von Gott gesandten 1 ) Bastgewande 
und betatigte die Weltflucht der Weisen. Indem er 
sich von Ubrig gelassenen Ahren, die er sammelte, 
von Wurzeln und FrUchten ernahrte, wohnte er dort in 
einem entzQckenden Walde. 


*) Dies ist doch wohl die richtige Bedeutung von „devadat- 
tiyam". Es wird ja auch sonst oft erzahlt, dafl die Gottheiten 
den Askctcn die erforderlichen Requisiten verschaffen. Francis 
Qbersetzt ohne dcutlichcn Grund „the bark garment of somebody 
or other". 
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Im Himalaya aber ist es wfthrend der Regcnzeit, 
wenn der Gott unaufhOrlich Regen herabstrOmen lalit, 
nicht mOglich Baumwurzeln herauszugrabcn und Wald- 
frUchte zu sammeln; auch die Blatter fallen ab. Daruin 
steigen dann allgemein die Asketen von dem Himalaya- 
Gebirge herunter und bleiben im Bereich der Menschen. 
Dainals nun nahm auch der Bodhisattva seinen Vater 
und seinen jUngeren Bruder mit und blicb im Bcreiche 
der Menschen. Als aber der Himalaya wieder Blumen 
und FrUchte trug, kehrte er mit den beiden in seine 
Einsiedelei im Himalaya zurtlck. 

Als er unweit von seiner Einsiedelei war und die 
Sonne gerade unterging, sagte er zu den anderon: 
„Kommt langsam nach; ich will vorausgehen und die 
Einsiedelei in Ordnung bringen." Damit verliefi er sie 
und ging fort. Als nun der kleine Asket mit seinem 
Vater langsam dahinging, stiefi er ihm bcim Gehen mit 
dem Kopf an die Hufte. Der Alte sagte: „Du ftthrst 
mich nicht so, wie es rair gefallt"; er kehrte um und 
ging wieder vom Ausgangspunkte an vorwarts. 

Wahrend sie aber stritten, wurde es finster. Nach- 
dem der Bodhisattva die Laubhtttte ausgefegt und Wasser 
bereitgestellt hatte, ging er ihnen mit einer Fackel ent- 
gegen. Als er sie sah, fragte er: „Was habt ihr wah¬ 
rend dieser ganzen Zeit getan?" Darauf erzahlte der 
kleine Asket, was der Vater getan hatte. Der Bodhi¬ 
sattva ftthrte sie nun langsam heim, raumte ihre Gerat- 
schaften beiseite, bereitete dem Vater ein Bad, wusch 
ihm die Fufie, bestrich ihn mit Ol, rieb ihm den Rticken 
und stellte einen Topf mit glQhenden Kohlen hinzu. 
Als dann die ErmUdung des Vaters gewichen war, liefi 
er den Vater sich niedersetzen und sagte zu ihm: „Lieber, 
die jungen Knaben gleichen irdenen Gefafien. In einem 
Augenblick zerbrechen sie, und wenn sie einmal zer- 
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brochen sind, kann man sie nicht wieder zusammen- 
fUgen. Auch wenn sie schelten, mOssen die altcren 
Leute sie mit Geduld ertragen." Und nach diesen 
Worten sprach er um seinen Vater zu ermahnen fol- 
gende Strophen: 

„Durch seine Torheit, Kassapa 1 ), 
ein Junger immer zankt und schl&gt. 

Der Kluge halt dies alles aus, 
der Weise tragt es mit Geduld. 

Und wenn auch wirklich Weise streiten, 
sie stfhnen rasch sich wieder aus; 
wie irdne SchOsseln aber brechen 
die Toren, nicht zur Ruh' gelangend. 

Viel besser kommen die zusammen 
und nicht zugrunde geht ihr Bund, 
wenn einer einsieht seinen Fehler, 
der andre aber dieses wUrdigt. 

Denn dieses ist die hOchste Last 
und dieses ist das schwerste Joch, 
wenn einer, was die andern fehlten, 
auf sich zu nehmen ist bereit." 

So gab der Bodhisattva seinem Vater eine Ermah- 
nung. Von da an aber hielt sich dieser fest im Zttgel. 

Nachdem der Meister diese Untenveisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Asketenvater dieser alte MOnch, der kleine 
Asket war der Novize; derjenige aber, der dem Vater die 
Ermahnung gab, war ich.“ 

Ende der Erz&hlung von Kassapa und der Torheit. 


‘) Dies ist nach dem Kommentator der Name des Vaters. 
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313. Die Erzahlung von Khantivadin 1 ). 

„Der dir die HSnde und die Fafie." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, rait Beziehung auf 
einen Zornigen. Die Begcbenheit ist schon oben erzahlt. 
— Der Meister aber sprach zu dem MOnch: „Warum bist 
du zornig, du, der du in dem Orden des vom Zorn freien 
Buddha Mbnch gewordcn bist? Die Weisen der Vorzeit 
empfanden, obvvohl auf ihren Kbrper tausend Schlage 
fielen, obwohl ihnen H&nde und FllBe, Ohren und Nase 
abgeschnitten wurden, doch gegen den andern keinen 
Zorn." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Ehedem herrschte zu Benares ein Kttnig namens 
Kalabct aber das Land Kasi. Damals hatte der Bodhi- 
sattva in einer Brahmanenfamilie, die ein VermOgen 
von achthundert Millionen besafi, seine Wiedergeburt 
genommen und war ein junger Brahmane geworden 
mit Namen Prinz Kundaka. Nachdem er herangewachsen 
war und zu Takkasila alle Kdnste erlernt hatte, lebte 
er in seiner Farailie. Nach dem Tode seiner Eltern 
aber betrachtete er den Haufen seines Geldes und dachte: 
„Meine Verwandten, die dieses Geld zusammengebracht 
haben, sind weggegangen ohne es mitzunehmen; soil 
es da mir zukommen wegzugehen und das Geld mit¬ 
zunehmen?" Er gab sein ganzes VermOgen denen, die 
sich durch Almosengeben derartiges verdient hatten, 
nachdem er sie geprOft; er selbst ging in den Himalaya 
und wurde Asket, indem er sich von den FrUchten des 
Waldes ernahrte. 

Nachdem er lange dort geweilt, begab er sich ein- 
mal ura sich mit Salz und Saurem zu versehen in das 
Bereich der Menschen und gelangte allmahlich nach 
Benares. Er verbrachte die Nacht im kflniglichen Parke 

l ) Diesen Beinamen legt sich der Bodhisattva in dem Jataka 
bei. Das Wort bedeutet „der die Geduld Predigende - . 
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und ging am nachsten Tage in die Stadt hinein uni 
Almosen zu sammeln. Dabei kam er an die Hausttlre 
des Heerfuhrers. Ober seinen wUrdigen Wan del be- 
friedigt liefi ihn der Heerfuhrer in sein Haus eintreten 
und liefi ihn das fur ihn selbst zubereitete Mahl ver- 
zehren. Nachdem er dann seine Zustimmung erhalten, 
liefi er ihn dortselbst im kOniglichen Parke Wohnung 
nehmen. 

Eines Tages nun begab sich der Konig KalabQ r 
von Branntwein berauscht, umgeben von Tanzern mit 
grofiem Gefolge in den Park. Auf der kOniglichen 
Steinplatte liefi er sein Ruhelager aufschlagen und legte 
sein Haupt in den Schofi einer Frau, die ihm lieb und 
hold war. Tanzerinnen, die des Gesanges, der Musik 
und des Tanzes kundig waren, liefien ihre Lieder er- 
tdnen u. dgl. Es war ein Fest wie beim Gotterkdnig 
Sakka. 

Darauf schlief der Konig ein. Da dachten die 
Frauen: „Derjenige, fttr den wir unsere Lieder u. dgL 
auffahrten, ist in Schlaf gesunken; was sollen uns die 
Lieder und Tanze?" Und sie warfen ihre Lauten und 
die anderen Instrumente hier und dort hin und gingen 
im Parke umher. Durch die Blumen, FrUchte und 
Straucher verlockt ergOtzten sie sich im Parke. — 

Damals hatte sich der Bodhisattva am Fufie eines 
ganz mit BlUten bedeckten Salabaumes 1 ) niedergesetzt r 
iiber das Gltick der Weltentsagung nachdenkend, einem 
brQnstigen Elefanten gleichend. Als ihn die Frauen 
bei ihrem Umherwandeln bemerkten, riefen sie: „Kommt, 
ihr Edlen! Bei dem MOnche, der am Fufie dieses. 
Baumes sitzt, wollen wir, bis der Kdnig erwacht, etwas 
hOren und uns zu ihm setzen! w Sie kamen herbei, be- 
griifiten ihn ehrfurchtsvoll, setzten sich um ihn herum- 


*) Shorca robusta. 
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und sagten: „Erzahlt uns etvvas, was fUr uns paBt." 
Darauf erklarte ihnen der Bodhisattva die Lehre. 

Jene Frau aber bewegte ihre Seite und weckte da- 
durch den Konig auf. AIs der Kdnig erwacht war und 
die andern nicht sah, fragte er: „Wohin sind die ge- 
meinen Weiber gegangen?" Er erhielt zur Antwort: 
„0 GroBkonig, sie sind fortgegangen und haben sich 
uin einen Asketen herumgesetzt." Voll Zorn nahm der 
Konig sein Schwert, und indem er rief: „Icli will diesen 
falschen Asketen lehren", ging er rasch dorthin. AIs 
aber die Frauen den KOnig im Zorn daherkommen 
sahen, gingen diejenigen von ihnen, die er mehr be- 
giinstigte, auf ihn zu, nahmen dem Konig das Schwert 
aus der Hand und beruhigten ihn. 

Der Kbnig kam jetzt herbei und fragte, nahe zuni 
Bodhisattva hintretend: „Was predigst du, Asket?" 
Dieser antwortete: „Ich predige die Geduld, o GroB¬ 
konig." „Was ist das ftir eine Geduld?" w Nicht zornig 
zu werden, wenn man zankt, schlagt oder tadelt." 
Darauf sagte der Kdnig: „Jetzt will ich sehen, ob du 
wirkliche Geduld besitzest", und er liefi den Henker 1 ) 
zu sich rufen. Dieser, der nach seiner Gewohnheit sein 
Beil und eine mit Dornen besetzte Geifiel bei sich hatte, 
kam herbei, in ein gelbes Gewand gekleidet und einen 
roten Kranz tragend, begrtiBte den Konig ehrfurchtsvoll 
und fragte: „Was soil ich tun?" Der Konig antwortete: 
„Nimm diesen diebischen Spitzbuben-Asketen, schleife 
ihn fort, wirf ihn auf den Boden, nimm deine Dornen- 
geifiei und gib ihm vorn, hinten und auf beide Seiten, 
also auf alle vier Seiten zweitausend Schlage." Jener 
tat also. Da wurde dem Bodhisattva der obere Teil 
der Haut zerfleischt, der untere Teil der Haut wurde 


‘) Wortlich: den Diebe-Tdter. 
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zerfleischt, sein Fleisch wurde zerrissen und das Blut 
stromte heraus. 

Wiederum fragte der K6nig: „Was predigst du, 
MOnch?“ Der Bodhisattva antwortete: „Ich predige die 
Geduld, groBer KOnig. Du meinst aber, in meiner 
Haut stecke die Geduld. Nicht in meiner Haut steckt 
meine Geduld, sondern meine Geduld ist im Innern 
meines Herzenz, das du nicht sehen kannst, o GroB- 
konig." — Der Henker fragte wieder: „Was soil ich 
tun?" „Haue diesem falschen Asketen die beiden H&nde 
ab!“ Jener nahm sein Beil, legte ihn auf den Stamm 
des Baumes 1 ) und hieb ihm die Hjinde ab. Darauf 
sprach der Konig: „Haue ihm die FuBe ab!" Der 
Henker hieb ihm die FilBe ab. Aus den Spitzen der 
Hande und FilBe schoB das Blut hervor wie flussiger 
Lack aus den LCchern in einem Kruge. 

Abermals fragte der Konig: „Was predigst du?" 
Der Bodhisattva antwortete: „Ich predige die Geduld, 
o GroBkOnig; du glaubst aber, die Geduld sitze mir in 
den Enden der Hande und FilBe. Sie ist nicht dort, 
sondern meine Geduld sitzt an einer tieferen Stelle." 
Darauf rief der Konig: „Schneide ihm Ohren und Nase 
ab." Der andere scbnitt ihm Ohren und Nase ab. Der 
ganze KOrper war voll Blut. 

Wiederum fragte ihn der Kdnig: „Was predigst 
du?“ Der Bodhisattva erwiderte: „0 GroBkOnig, ich 
predige die Geduld. Glaube aber nicht, dafi meine 
Geduld in den Spitzen der Ohren und der Nase sitzt; 
meine Geduld wohnt tief im Innern meines Herzens." 
Darauf versetzte der Konig: „Du falscher Asket, hebe 
dir nur deine Geduld auf und bleibe sitzen." Er stieB 

') Francis Qbersetzt: „placing the victim within the fatal 
circle 4 '. Ich leite das Psliwort „gan<Jiya“ ab von skrL gao4». das 
den Stamm eines Baumes bedeutet. 
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dem Bodhisattva mit dem Fufie auf die Brust und ent- 
femte sich. 

Als er gegangen war, wusch der Heerftlhrer vom 
KOrper des Bodhisattva das Blut ab und umhQllte seine 
HUnde, FiiBe und die Enden seiner Nase und Ohren 
mit TuchstQckchen. Hierauf setzte er den Bodhisattva 
langsam nieder, bezeigte ihm seine Verehrung, setzte 
sich ihm zur Seite und sagte: „Herr, wenn Ihr zornig 
sein wollt wegen des an Euch begangenen Frevcls, so 
ztimt nur dem KOnige, nicht den anderen.“ Und indem 
er ihn so bat, sprach er folgende erste Strophe: 

„Der dir die Hiinde und die FiiBe 
und Nas’ und Ohr hat abgeschnitten, 
dem zQrne nur allein, du Held; 
vernichte nicht dies ganze Reich!" 

Als dies der Bodhisattva horte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Der mir die Hande und die FiiBe 
und Nas’ und Ohr hat abgeschnitten, 
lang leben mOge dieser Konig; 
nicht kOnnen zilrnen, die mir gleichen." —- 

Als aber der KOnig den Park verlassen hatte und 
aus der Sehweite des Bodhisattva gekommen war, zer- 
barst die hundertvierzigtausend Yojanas dicke Erde 
gleich einem festen, harten Tuche; aus der Hfllle kam 
eine Flamme hervor und erfafite den KOnig, indem sie 
ihn wie ein seiner Familie gehOriges rotes Gewand 
umhtillte. So fuhr er am Tore des Parkes in die Erde 
und gelangte in die grofie Avlci-Holle. 

Der Bodhisattva aber starb noch an demselben 
Tage. Die Leute des KOnigs und die Stadtbewohner 
kamen mit wohlriechenden Substanzen, Kranzen und 
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Weihrauch in den Handen und erwiesen dem Leichnam 
des Bodhisattva die letzte Ehrung. — Einige aber sagten, 
der Bodhisattva sei in den Himalaya zurUckgekehrt; dies 
ist aber unmOglich. 

„Es lebt’ in lSngst vergangner Zeit 
cin Weiser, der Geduld gepredigt. 

Ihn, der sich der Geduld erfreute, 
bracht’ um der Kdnig von Benares 1 ). 

Doch fQr die grause Tat, die er 
vertlbt, war schrecklich die Vergeltung, 
die er empflng, der Kasi-Kanig, 
da in der Halle SchoB er kam.“ 

Diese beiden Strophen sprach der vOllig Erleuchtete. 

Nachdem der Mcister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkundet hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verktindigung der 
Wahrheiten aber gelangte jener zornige Monch zur Frucht 
der NichtrUckkehr und viele gelangten zur Frucht der Be- 
kehrung usw.): „Damals war Kalabu, der Kbnig von Be¬ 
nares, Devadatta, der HeerfQhrer war Sfiriputta, der die 
Geduld predigende Asket aber war ich. u 

Ende der Erzahlung von Khantivadin. 


314. Die Erzahlung von dem eisernen 
KesseL*) 

„Ein bOses Leben fQhrten wir.“ Dies erzShlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den Kbnig von Kosala. — Damals hatte namlich der KOnig 
von Kosala zur Nachtzeit die Stimme von vier in der 
Halle wohnenden Wesen gehart. Das eine gab immer 


‘) Der Kommentar fQgt hinzu: Einige Theras aber sagen, 
dem Bodhisattva scien die Hflnde und FaBe wieder gewachsen; 
aber auch dies isi falsch. 

*) Damit ist hier ein bcstimmtcr Ort in der Holle gemeint. 

Dutoit, Jalaksm. ID. 4 


den Laut „du“ von sich, das zweite den Laut B sa“, das 
dritte den Laut „na“, das vicrte den Laut „so". Dicse 
waren nSmlich in langst vergangner Zeit zu Savatthi 
KOnigssOhne gewesen, die die Frauen andrer Jiebten. Sic 
versQndigten sich an den Weibem anderer, obwohl diese 
behQtet und bewacht wurden, batten unreine GelQste und 
taten viel Boses. Darum wurden sie durch das Todcsrad 
zerschmettert und in der Nahe von Savatthi in den vier 
eisernen Kesseln wiedergeboren. Nachdem sic dort sechzig- 
tausend Jahre lang gebraten worden waren, kamen sie 
herauf und sahen den Rand der Offnung der eisernen 
Kessel. Da riefen sie alle vier der Reihe nach mit lauter 
Stimme: „Wann werden wir von diesem Leid erlOst 

werden ?“ 

Als der KOnig ihre Stimme vcrnahm, wurde cr von 
Todesangst befallen und erwartete sitzcnd den Sonnen- 
aufgang. Zur Zeit des Sonncnaufgangs kamen die Brah- 
manen und fragten den KOnig, ob er gut geruht babe. 
Der KOnig antwortete: „Woher soil ich gut geschlafen 
haben, ihr Lehrer? Heute habe ich vier so schreckcn- 
erregende Laute vemonimen.“ Die Brahmanen wuschen 
sich die Hande. 1 ) Der KOnig fragtc nun: „Was, ihr Lehrer?“ 
Sie antworteten: „Es sind gewalttatige Tone, o Grofi¬ 
kOnig. “ „Sind sie wirkungslos zu raachen Oder nicht?“, 
fragte der KOnig weiter. Die Brahmanen erwiderten: „Von 
selbst sind sie nicht ohne Wirkung; wir aber verstehen 
viel, o GrofikOnig." „Was mQfit ihr tun urn ihre Wirkung 
aufzuheben? 44 „0 GrofikOnig, man kann eine starke Ab- 
wehr herbeifGhren; wir aber wollen vor allem ein vier- 
faches Opfer veranstaltcn und dadurch die Abwehr be- 
wirken.* 4 

Darauf sprach der KOnig: „Nehmt darum rasch vier 
Elefanten, vier Pferde, vier Stiere, vier Menschen und so 
fort bis zum Wachtelvogel von alien Wesen je vier, bringt 
ein allgemeines vierfaches Opfer dar und schafft mir da¬ 
durch Rettung! 44 „Gut, o GrofikOnig", erwiderten die 
Brahmanen; und sie nahmen, was sie brauchten, stellten 
einen Opferherd auf und befestigten viele lebende Wesen 
an Staben. Sie dachten: „Wir werden viel Fischfleisch 
verzehren und viel Geld bekommen 44 und waren sehr ge- 


‘) Francis meint, diese Zercmonie bezwecke die Abwendung 
cines bOsen Vorzeichens. 
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schaftig; immer wieder kamen sie und sagten: „Dieses 
xnufi man noch crhalten, o FQrst.“ 

Da ging die Konigin Mallika zum KOnige hin und 
fragte: ,,Warum, o GroBkOnig, gehen die Brahmanen so 
frOhlich umher?" Er antwortete: „FOrstin, was geht dies 
dich an? Du bist nur auf deinen Ruhm versessen; mein 
Leid aber kennst du nicht." „Was gibt es, o GroBkOnig?", 
fragte die Konigin weiter. Darauf erwiderte der KOnig: 
„0 Furstin, ich habe etwas Derartiges gehOrt, was nicht 
gehOrt werden darf. Weil ich nun diese Stimmen ver- 
nommen hatte, fragte ich die Brahmanen, was geschehen 
wcrde. Die Brahmanen antworteten mir: ,0 GroBkOnig, 
far Euer Reich oder far Euer VermOgen odcr far Euer 
Leben besteht cine Gefahr; 1 ) wir wollen ein vierfaches 
Opfer von alien Tieren veranstalten und dadurch Rettung 
bringen.' Mit meiner Zustimmung errichteten sie einen 
Opferherd und gehen nun umher um alles zu besorgen, 
was sie bedQrfen.“ 

Darauf fragte die Konigin: „Wie aber, o FUrst, hast 
du auch den Ersten der Brahmanen in der Welt der Gotter 
und Menschen nach der Bedeutung dieser Tone gefragt?" 
Der KOnig erwiderte: „Wer ist denn, KOnigin, in der Welt 
der GOtter und Menschen der Erste der Brahmanen?“ Sie 
antwortete: „Der grofic Gotama, der vollig Erleuchtete." 
Jetzt sagte der KOnig: „KOnigin, den vOllig Erleuchteten 
habe ich nicht gefragt." Die Konigin versetzte: ,,Gchet 
also hin und fraget ihn!“ 

Als der KOnig ihre Worte vernommcn, besticg er 
nach dem FrQhmahle seinen herrlichcn Wagen und fuhr 
damit nach dem Jetavana, wo er den Meister begraBte. 
Dann fragte er ihn: „Ich, Herr, hOrte zur Nachtzeit vier 
Laute und fragte darum die Brahmanen. Diese antworteten, 
sie wollten ein vierfaches Opfer von samtlichen Wesen 
darbringen und dadurch mir Rettung bringen, und deshalb 
haben sie einen Opferherd errichtet u. dgl. Was wird mir 
geschehen, weil ich diese Tone hOrte?" Der Meister ant¬ 
wortete: „Gar nichts, o GroBkOnig. Wesen, die in der 
Holle leben und Leiden auszustehen haben, haben so 
gerufen. Diese Laute hast du aber nicht nur jetzt gehOrt; 
auch in der Vorzeit vernahmen Konigc diese Tone. Auch 
diese fragten Brahmanen danach und hatten die Absicht 


>) Vgl. hierzu und zu dem folgenden die Vorgeschichte zum 
77 . Jataka; Band I, S. 322 ff. 
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ein Tieropfer darzubringen; als sic aber die Rede der 
Weisen hOrten, taten sie dies nicht. Die Weisen erklarten 
die Bedeutung dieser Laute, befreiten dadurch viele Wesen 
und brachten Rettung." Nach diesen Worten crzahltc er 
auf die Bitte des KOnigs folgendc Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Dorfe des Landes Kasi in 
einer Brahmanenfamilie seine Wiedergeburt. Als er 
herangewachsen war, gab er die LUste auf und betatigte 
die Weltflucht der Weisen. Er erlangte die Fahigkeit 
zur Ekstase und die Erkenntnisse und weilte, des GlUckes 
der Ekstase sich erfreuend, im Himalaya in einem reizcn- 
den Walde. 

Damals hatte der Kbnig von Benares diese vier 
Laute der vier Hallenbewohner gehort und war von 
Angst erfullt worden. Als auf obige Weise die Brah- 
manen sagten: „Eine von drei Gefahren wird es sein; 
mit einem vierfachen Opfer von samtlichen Wesen 
wollen wir es besanftigen," gab er seine Zustimmung 
dazu. Der Hauspriester mit den Brahmanen lieB einen 
Opferherd errichten; viele Wesen wurden an Staben 
befestigt. 

Damals nun hatte der Bodhisattva die Betatigung 
der Liebe zu seiner Fuhrerin gemacht und betrachtete 
mit seinem gottlichen Auge die Welt Da sah er, was 
dort vorging, und dachte: „Heute kommt es mir zu 
dorthin zu gehen; fUr viel Volks wird Rettung daraus 
entstehen." Mit Hilfe seiner Wunderkraft flog er in 
die Luft empor, stieg im Parke des K&nigs von Benares 
herab und setzte sich auf dem kOniglichen Steinsitze 
nieder, einer goldenen Gestalt gleichend. 

Damals war der alteste Schuler des Hauspriesters 
zu seinem Lehrer gegangen und hatte gefragt: „Meister, 
steht es nicht in unseren Veden, daB aus der Totung 
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eines andern kein Heil entstehe?“ Doch der Haus- 
priester antwortete: „Du hoist die Schatze des Konigs. 
Wir vverden viel Fischfleisch verzehren; sei ruhig!“ 
So suchte er ihn zurUckzuhalten. Jener aber sagte: 
„Ich will hieran nicht beteiligt sein“ und ging fort. Als 
er in den kbniglichen Park kam, sah er den Bodhisattva. 
Es begrilfite ihn, begann ein liebenswUrdiges Gesprach 
mit ihm und setzte sich ihm zur Seite. 

Darauf fragte der Bodhisattva: „Wie, du junger 
Brahmane, filhrt der Konig in Gerechtigkeit die Re- 
gierung?“ Jener antwortete: „Herr, der Ktfnig fahrt die 
Regierung in Gerechtigkeit. Zur Nachtzeit aber hat er 
vier Laute gehdrt und darum die Brahmanen gefragt. 
Die Brahmanen sagten, sie wollten ein vierfaches Opfer 
von alien Wesen veranstalten und dadurch Rettung 
bringen. Der Kdnig hat nun die Vorbereitungen zu 
einem Tieropfer getroffen und mOchte sich dadurch 
Rettung schaffen. Viele Wesen sind an Staben befestigt. 
Kommt es, Herr, jetzt nicht tugendhaften Leuten, wie 
du bist, zu, dafi sie die Bedeutung dieser Laute ver- 
kQndigen und dadurch viele Wesen vom Rachen des 
Todes erl5sen?“ Der Bodhisattva erwiderte: „Junger 
Brahmane, der Ktfnig kennt uns nicht und wir kennen 
ihn nicht. Wir kennen aber die Bedeutung jener Tbne. 
Wenn der Konig uns aufsuchen und danach fragen 
wOrde, so wurden wir den Konig von seiner Angst be- 
freien und es ihm mitteilen.“ Jetzt versetzte der Jang¬ 
ling: „Herr, bleibt darum einen Augenblick hier; ich 
will den Konig holen.“ ,,Gut, JUngling,“ erwiderte der 
Bodhisattva. 

Jener ging hin, erzahlte dem Kdnige die Sache und 
fahrte ihn dorthin. Der Konig begrQfite den Bodhisattva 
und fragte, ihm zur Seite sitzend: „Ist es wahr, dafi Ihr 
die Bedeutung der von mir vernommenen Tone kennt?" 
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,Ja, o GroBkanig" „Sagt sie, Herr!“ Darauf ant- 
wortete der Bodhisattva; 0 Grofikdnig, jene Leute haben 
mit den Frauen, die andere sorgfaltig behUteten, Un- 
zucht getrieben, wurden darum an der Grenze von 
Benares in den vier eisernen Kesseln wiedergeboren 
und werden in scharfer Eisenlauge, die vor Hitze Blasen 
wirft, gepeinigt. 

Dreifiigtausend Jahre gingen sie nach unten, bis 
sie auf den Boden des Kessels stiefien. Dann stiegen 
sie in die Hohe, sahen nach dreiBigtausend Jahren 
wieder die Offnung des Kessels und schauten heraus. 
Nun mOchten die vier Leute vier Strophen vollstfindig 
hersagen, kOnnen dies aber nicht; sondern sie sagen 
jeder nur eine Silbe und versinken dann wieder in die 
eisernen Kessel. Das Wesen nun von ihnen, das wieder 
hinabsank, nachdem es den Laut ,du‘ gesagt, wollte 
folgende Strophe sprechen: 

,,Ein b&ses Leben fahrten wir, 

die wir nicht schenkten, wenn wir konnten, 

die wir trotz aller unsrer Schatze 

uns damit kein Verdienst erwarben." 

Er konnte aber diese Strophe nicht hersagen.* 4 
Nach diesen Worten machte der Bodhisattva durcli 
seine eigene Einsicht die Strophe vollstandig und sagte 
sie her. 

Bei den iibrigen ging es ebenso. Die Strophe, die 
der sprechen wollte, der den Laut „sa“ von sich gab, 
lautete folgendermaBen: 

„Es sind nun sechzigtausend Jahre 
vergangen, ein Tag nach dem andern. 

Wann wird ftlr uns ein Ende kommen, 
die in der Holle Qual wir leiden?“ 
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Die Strophe, die der sprechen wollte, der den Laut 
„na“ von sich gab, aber lautete: 

„Es gibt kein Ende; woher sollte 
es kommen? Nein, man sieht kein Ende. 
Bekannt ist nun das Bose alles, 
was du und ich getan, ihr Freunde." 

Von dem aber, der den Laut „so" von sich gab, 
lautete die Strophe folgendermafien: 

„Wenn ich jetzt diesen Ort verlasse 
und wieder werd’ als Mensch geboren, 
dann werd’ ich nur VerstSnd’ges reden 
und tugendhaft viel Gutes tun." 

Nachdem derBodhisattva so diese einzelnen Strophen 
hergesagt hatte, fugte er bei jeder hinzu: „0 GroB- 
ktfnig, dieser Hollenbewohner wollte diese Strophe voll- 
stcindig hersagen 1 ), konnte dies aber nicht wegen der 
Grbfie seiner Sunde. Daraus, daB Ihr seine Stimme 
vernommen habt, entsteht far Euch keine Gefahr. FUrchtet 
Euch nicht.“ So belehrte er den Konig. Darauf lieB 
der Konig die vielen Wesen wieder losmachen: er lieB 
die goldene Trommel herumgehen und befahl den Opfer- 
herd zu zerstOren. 

Nachdem so der Bodhisattva vielen Wesen Rettung 
gebracht, blieb er noch ein paar Tage dort; dann ent- 
fernte er sich wieder und gelangte spater, der ununter- 
brochenen Ekstase sich erfreuend, in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 


l ) Die vier Strophen fangcn der Reihe nach mit den oben- 
gcnannten Silben du, sa, na und so an. Es ist also gedacht, dafi 
der Betreffende die ganze Strophe sagen mOchte, aber tlber die 
erste Silbe nicht hinauskommt. 



56 


mals war der SchQler des Hauspriestcrs Sariputta, der 
Asket aber war ich." 

Endc der Erzahlung von dem eiserncn Kcssel. 


315. Die Erzflhlung von dem Fleisch. 

„Gar barsch, furwahr sind deinc Worte." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana vcrweiltc, init Be- 
ziehung auf die wohlschmeckcnden Speisen, die der Thera 
Sariputta denen geschenkt hatte, die ein AbfQhrmittel 
eingenommen batten. — 

Damals namlich hatten im Jetavana einige MOnche 
ein aus Fett bestehendes Abfahrmittel eingenommen und 
sie verlangten nun nach einer den Appetit reizenden Spcise. 
Die Krankenwarter 1 ) erklarten, sie wQrden wohlschmcckcnde 
Speise*) holen, gingen nach Savatthi hinein und machten 
in der Strafie ihren Almosengang, in welcher die Hauser 
der KOche waren. Als sie dort aber keine wohlschmeckende 
Speise erhieiten, kehrten sie wieder uni. 

Als nun jener Thera etwas spater am Tage seinen 
Almosengang machte, sah er die MOnche und fragte: 
„Freunde, warum kehrt ihr schon so frOh zurtlck?" Sie 
erzablten ihm die Sache. Darauf sprach zu ihnen der 
Thera: „Gehet also mit mir", nahm sie mit sich und 
ging wieder in dieselbe Strafie. Die Leute fflllten jetzt 
die Schalen mit wohlschmcckender Speise an und gaben 
sie den Monchen. Die Krankenwarter brachten diese in 
das Kloster und gaben sie den Kranken und diese afien sie. 

Eines Tages nun begannen die MOnche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, als die Kranken¬ 
warter for die MOnche, die ein AbfQhrmittel genommen 
hatten, keine wohlschmeckende Speise erhieiten und um- 
kehrten, hat der Thera sie mitgenoramen, ist in die StraBe, 
wo die KOche wohnen, gegangen und hat viel wohl- 
schmeckcnde Almosenspeise geschickt." Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr MOnche, 

') Im Orden Buddhas gab es bestimmte MOnche, welche die 
Kranken zu pflegen hatten; vgl. .Leben des Buddha", S. 161 . 

’) Gemeint sind pikante Speisen im Gegensatz zu der ziem- 
lich reizlosen Reisnahrung. 
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habt ihr cuch jctzt hier nieder-gelassen? Als sie ant- 
worteten: „Zu der und der“, sprach er: „Nicht nur jetzt, 
ihr Mflnche, hat nur Sariputta Fleisch erhalten; auch fruher 
schon ward dies den Weiscn zuteil, die sanft redeten und 
die geschickt warcn mild zu sprechen." Nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus dcr Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein GroBkaufmannssohn. Eines Tages 
nun hatte ein Gazellenjager viel Fleisch erbeutet. Er 
fallte einen Wagen damit und ging in die Stadt um 
es zu verkaufen. Damals hatten vier Grofikaufmanns- 
sOhne, die zn Benares wohnten, die Stadt verlassen 
und sich in der Nahe der StraBe hingesetzt, indem sie 
Ober irgend etwas, was sie gesehen oder gehOrt hatten, 
sich zusammen besprachen. 

Als nun einer von diesen GroBkaufmannsstthnen 
den Wagen mit Fleisch sah, fragte er: „Soll ich diesen 
Jager uns ein Stack Fleisch bringen lassen?" Sie ant- 
worteten: „Gehe hin und hole eines.“ Darauf ging er 
zu dem Jager hin und sagte: ,,Holla, 1 ) du Jager, gib 
mir ein Stock Fleisch!" Der Jager erwiderte: „Wenn 
man einen andern um etwas bittet, muB man lieb zu 
ihm sprechen. Du wirst ein deiner Rede entsprechendes 
Stack Fleisch erhalten." Und er sprach folgende erste 
Strophe: 

„Gar barsch, fahrwahr, sind deine Worte 
und doch bist du ein Bittender. 

Der Lunge gleicht die Rede dein; 
drum gebe ich dir, Freund, die Lunge. 2 )" 


*) Das entsprcchcnde Paliwort „are“ wird angewcndct, wenn 
eiu Hdhcrstehender einen andern schelten will. 

*) Nach dem Kommentator ist die Lunge dcr niedrigste Tcii 
des KOrpers, weil sie voll Blut ist. Es kOnnte aber auch das 
Zwerchfell gemeint sein. 
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Darauf fragte jenen der zweite GroBkaufmanns- 
sohn: „Was sagtest du, als du deine Bitte aussprachst?" 
„Holla sagte ich." Jetzt sagte der andere: „Auch ich 
will ihn bitten"; er ging bin und sprach: „Du mein 
altester Bruder, gib mir ein Stuck Fleisch!" Der andere 
sagte wieder: „Du wirst ein deinen Worten ent- 
sprechendes Stuck erhalten," und sprach folgende 
zweite Strophe: 

„Als Glied am Kbrper eines Menschen 
bezeichnet oft man seinen Bruder. 

Dem Glied entsprechen deine Worte; 
drum geb’ ich dir das Fleisch der Glieder." 

Nach diesen Worten hob er das Gliederfleisch her- 
aus und gab es ihm. 

Darauf fragte diesen der dritte GroBkaufmanns- 
sohn: „Was sagtest du, als du ihn batest?" „Bruder 
sagte ich.“ Jetzt dachte der andere: „Auch ich will 
ihn bitten"; er ging hin und sprach: „Vaterchen, gib 
mir ein Stuck Fleisch." Der Jager erwiderte: „Du sollst 
etwas erhalten, was deinen Worten entspricht;" und er 
sprach folgende dritte Strophe: 

„Sobald ein Sohn sagt, ,Vaterchen‘, 
so rUhrt er seines Vaters Herz. 

Dem Herzen gleichen deine Worte; 
drum geb’ ich, Lieber, dir das Herz." 

Nachdem er so gesprochen, hob er mit dem Herz- 
fleisch zusammen das sUBe Fleisch heraus und gab 
es ihm. 

Ihn fragte der vierte GroBkaufmannssohn: „Was 
sagtest du, als du ihn batest?" „Vaterchen sagte ich." 
Darauf ging der andere zu dem Jager, um ihn auch 
zu bitten und sagte: „Genosse, gib mir ein Stuck Fleisch!" 
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Der Jager erwiderte: „Du sollst erhalten, was deinen 
Worten entspricht,“ und sprach folgende vierte Strophe: 

„In wesson Dorf ein Freund nicht ist, 
dem geht’s, wie wenn im Wald er wohnte 1 ). 
Dem Ganzen gleichen deine Worte; 
drum geb’ ich dir das Ganze, Freund!“ 

Nach diesen Worten sagte er: „Komm, Lieber, ich 
werde diesen ganzen Wagen voll Fleisch in dein Haus 
bringen.“ Darauf lieB ihn der Bodhisattva seinen 
Wagen fortfahren, begab sich in sein Haus und lieB 
ihn das Fleisch vom Wagen herunternehmen. Er er- 
wies ihm alle mOglichen Ehrungen. Auch seine Frau 
und seine Kinder lieB er in sein Haus rufen; ferner 
bewog er ihn sein Jagergewerbe aufzugeben und lieB 
ihn inmitten seiner eigenen Familie wohnen. Er wurde 
sein unzertrennlicher Freund und blieb zeitlebens mit 
ihm in Eintracht beisammen. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: ,,Da- 
mals war der Jager Sariputta; der Grofikaufmannssohn 
aber, der das ganze Fleisch erhielt, war ich.“ 

Ende der Erz&hlung von dem Fleisch. 


316. Die Erzahlung von dem Hasen. 

„Ich habe sieben rote Fische." Dies erz&hlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf eine 
Sendung von sSmtlichen Hilfsmitteln. Zu Savatthi nSmlich 
hatte ein Gutsbcsitzer fQr die MOnchsgemeinde, die Buddha 
zum Haupte hatte, eine Spende von alien Hilfsmitteln 
zurechtgemacht und an der Tare seines Hauses einen 
Pavilion errichten lassen. Dann Iud er die MOnchsgemeinde 

') D. h. Wer keinen Freund hat, gleicht dem, der abseits von 
alien Menschen lebt. 
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mit Buddha, ihrem Haupte, ein, lieB sie in dein gcschmOckten 
Pavilion auf hergerichteten kostkaren Sitzcn Platz nchmen 
und gab ihnen vorzQgliche Speise von hOchstem Wohl- 
geschmack. Siebcn Tage lang lud er sie immer wicder 
ein, indem er sagte: „Wieder far morgen, wicder far 
morgen." Am siebenten Tage spendetc er den fanfhundert 
MOncben, die Buddha zum Haupte batten, alle Hilfsmittel. 

Nachdem das Mahl beendet war, verrichtcte der Meister 
die Danksagung und sagte: „0 Laienbruder, dir kommt 
es zu Freude und Genugtuung zu bereiten. Ein solches 
Geschenk namlich war schon in der Vorzeit cine Eh re far 
die Weisen. In der Vorzeit namlich opferten Weisc einigcn 
Bittendcn, die ihnen begegnetcn, ihr Leben und schenkten 
ihnen ihr eigenes Fleisch." Nach diesen Worten erzahltc 
er, von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus der Vcr- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt in der Hasen- 
farailie und wohnte im Walde. An der einen Seite 
dieses Waldes aber war ein Berg, auf der andern ein 
Flufi, auf der dritten ein Grenzdorf. Drei andere Ticre 
aber waren seine Freunde: ein Affe, ein Schakal und 
eine Fischotter. Diese vier Weisen wohnten zusammen. 
Wenn sie sich ein jeder an seiner Futterstelle Nahrung 
gesucht hatten, karaen sie zur Abendzeit zusammen. 
Der weise Hase sagte: „Man mufi Almosen geben, man 
mufi die Gebote halten, man mu8 die Uposathagebrauche 
beobachten"; so ermahnte er die drei anderen und 
unterrichtete sie in der Tugend. Die anderen stimmten 
seiner Ermahnung zu; dann gingen sie alle in ihre 
Hohlen und schliefen. 

Wahrend so die Zeit verging, betrachtete eines 
Tages der Bodhisattva den Himmel. Als er den Mond 
sah, merkte er, dafi morgen der Uposatha-Tag sei, und 
er sprach zu den drei anderen: „Morgen ist Uposatha- 
Tag; auch ihr drei betatigt die Gebote und feiert den 
Fasttag. Wenn man die Gebote beobachtet und so ein 



61 


Almosen spendet, so bringt dieses groBe Frucht. Wenn 
daher ein Bittender zu euch kommt, so gebt ihm von 
der Nahrung, die ihr essen wollt, und genieBt sie dann 
selbst." Sie stimmtcn zu rait dem Worte: „Gut“ und 
zogen sich in ihre Behausungen zurttck. 

Am nachsten Tage verlieB die Fischotter in der 
Frtthe ihre Behausung und begab sich an das Ufer des 
Ganges um sich Nahrung zu suchen. Dort batte ein 
Fischer sieben rote Fische gefangen, mit einer Schlinge 
zusammengebunden, aus dem Wasser gezogen und am 
Ufer des Ganges mit Sand bedeckt. Wahrend er Fische 
fing, fiel er weiter unterhalb in den Ganges. — Die 
Fischotter witterte nun den Geruch der Fische. Sie 
scharrte den Sand hinweg; als sie die Fische sah, zog 
sie sie heraus und rief dreimal: „Ist jemand der Besitzer 
dieser Fische?" Als sie keinen Besitzer sah, nahm sie 
die Schlinge in ihr Maul, trug sie in ihre Behausung 
und legte sie dort nieder, indem sie dachte: „Zur 
rechten Zeit werde ich sie fressen," und ttber ihre 
Tugend nachsann. 1 ) 

Auch der Schakal hatte seine Hdhle verlassen, um 
sich Nahrung zu suchen. Da sah er in der Hiitte eines 
FeldhQters zwei Fleischspiefie, eine Eidechse und einen 
Molkentopf. Nachdem er dreimal gerufen hatte: „Ist 
jemand der Eigenttlmer dieser Dinge?" und keinen 
Eigenttlmer gesehen hatte, schlang er sich den Strick, 
an dem der Molkentopf hing, um den Hals, nahm die 
FleischspieBe und die Eidechse in das Maul und brachte 

x ) Der Ausdruck kann auch bedeuten: sie dachte Qbcr die 
Beobachtung der Gebote nach. Damit ware auch gemcint, daB 
sie amUposatha-Tage nur zur richtigenZeitihreMahlzeitcinnehmen 
will. Dies war eins der Gebote, die sonst nur fQr die Monche 
bindend waren, von den Laien aber an den Uposathatagen be- 
folgt wurden. Vgl. Bd. I. S. 3, Anm. 2. Da in der zweiten Strophe 
vom Abendessen die Rede ist, durfte diese Deutung richtig sein. 
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dies alles in das Gebtlsch, wo er wohnte. Hier legte 
er es hin und legte sich nieder, indem er dachte: „Zur 
rechten Zeit werde ich es fressen" und Ober seine 
Tugend nachsann. — Auch der AfFe war in den Wald 
gegangen, hatte dort ein BOndel von Mangofrttchten 
geholt und in das Gebttsch gebracht, wo or wohnte. 
Er legte sich nieder, indem er dachte: „Zur rechten 
Zeit werde ich es verzehren,“ und sann Ober seine 
Tugend nach. 

Der Bodhisattva aber war zur rechten Zeit fort- 
gegangen um Gras und KrSuter zu verzehren. Als er 
nun in seinem GebQsch lag, dachte er: „Wenn Leute 
zu mir kommen und mich um etwas bitten, so kann 
ich ihnen doch keine Graser geben; SesanikOrner, Reis- 
kOrner oder dgl. habe ich nicht. Wenn ein Bittender 
zu mir kommt, werde ich ihm das Fleisch meines eignen 
KOrpers geben." 

Von der Glut seiner Tugend vvurde der aus edlem 
gelbem Stein bestehende Thron Sakkas heifi. 1 '! Als 
dieser dariiber nachdachte, bemerkte er die Ursache 
davon und dachte: „lch will den HasenkOnig auf die 
Probe stellen." Zuerst begab er sich nach der Be- 
hausung der Fischotter und blieb doit in der Kleidung 
eines Brahmanen stehen. Als jene ihn fragte; „Warum 
stehst du hier, Brahmane?", antwortete er: „Du Weiser, 
wenn ich etwas Speise bekame, wiirde ich den Fasttag 
halten und die Asketentugend betatigen." Die Fisch¬ 
otter erwiderte: „Gut, ich werde dir Nahrung geben"; 
und indem sie ihn anredete, sprach sie folgende erste 
Strophe: 

„Ich habe sieben rote Fische 

vom Wasser auf das Land gebracht. 

’) Dies ist, wie so oft, das Zeichen, dafl der Bodhisattva in 
Lebensgefahr ist. 
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Dies ist’s, Brahmane, was ich liabe; 
iB sie und bleib’ im Walde wohnen." 

Der Brahmane entgegnete: „Bis morgen fruh hat es 
Zeit; ich werde es spater sehen." Und er ging zu dem 
Schakal hin. Als auch dieser fragte, warum er ge- 
kommen sei, sagte er ebenso. Der Schakal erwiderte: 
„Gut, ich werde dir Speise geben," und ihn anredend 
sprach er folgende zweite Strophe: 

„Boshaft hab’ ich das Abendessen 
des Feldhtlters mir angeeignet, 
zwei FleischspieBe, ’ne Eidechse 
und einen Krug, gefiillt mit Molken. 

Dies ist’s, Brahmane, was ich habe; 
i6 dies und bleib’ im Walde wohnen.“ 

Der Brahmane antwortete: „Bis morgen frUh hat 
es Zeit; ich werde es spater sehen“, und er ging zu 
dem Affen hin. Als auch dieser fragte, warum er ge- 
kommen sei, sagte er ebenso. Der Affe erwiderte: 
„Gut, ich werde dir Speise geben“; und ihn anredend 
sprach er folgende dritte Strophe: 

„FrQchte vom Mango, kOhles Wasser 
und ktihler Schatten, der erfrischt: 

Dies ist’s, Brahmane, was ich habe; 
geniefie es und bleib’ im Walde.“ 

Der Brahmane antwortete: „Bis morgen friih hat 
es Zeit; ich werde es spater sehen.“ Darauf ging er 
zu dem weisen Hasen hin. Als auch dieser fragte, 
warum er gekommen sei, sagte er ebenso. 

Da dies der Bodhisattva httrte, wurde er mit Freude 
erfullt und sprach: „0 Brahmane, gut hast du daran 
getan, dafi du um Speise zu erhalten zu mir kamest. 
Heute werde ich dir eine Gabe spenden, die ich noch 
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nie vorher spendete. Du bist aber tugendhaft und wirst 
kein lebendes Wesen toten wollen. Daruni trage Holz 
zusammen, brenne daraus Kohlen und sage es mir dann. 
Ich werde raich selbst hingeben und mich in das Inncre 
der Kohlen stUrzen. Wenn mein KOrper gebraten ist, 
so verzehre mein Fleisch und vollfahre dann die Asketen- 
tugend.“ Und indem er ihn anredete, spracli er folgende 
vierte Strophe: 

„Ein Hase hat nicht SesamkOmer 
und auch nicht Bohnen oder Reis; 
mich in dem Feuer hier gerOstet 
verzehr’ und bleib’ ini Walde wohnen.“ 

Als Sakka seine Worte vernahm, schuf er durch 
seine gdttliche Macht einen Kohlenhaufen und sagte es 
dann dem Bodhisattva. Dieser erhob sich von seinem 
Lager aus Gras und Krautern, ging dorthin und sagte: 
„Wenn in meinen Haaren Tierchen sind, sollen sie 
nicht sterben." Daher schiittelte er dreimal seinen 
Korper. Dann brachte er seinen ganzen KOrper als 
Gabe dar, sprang auf und stQrzte sich, wie ein Gold- 
schwan in einen Lotosbtlschel, freudigen Herzens in 
den Kohlenhaufen. 

Das Feuer aber vermochte am Kttrper des Bodhisattva 
nicht einmal die Spitzen der Haare heifi zu machen 
und es war, als sei er in einen Schneehaufen geraten. 
Da sprach er zu Sakka: „0 Brahmane, das Feuer, das 
du machtest, ist zu kalt und kann nicht einmal die 
Spitze der Haare an meinera KOrper erhitzen. Was ist 
dies?“ Darauf antwortete Sakka: „Du Weiser, ich bin 
kein Brahmane. Ich bin der Gott Sakka und kam hier- 
her um dich auf die Probe zu stellen.“ Der Bodhisattva 
erwiderte: „Sakka, lasse es nur sein. Auch wenn die 
ganze Welt mich in bezugauf meine Freigebigkeit auf die 
Probe stellen wflrde, wOrde sie nicht sehen, daB ich 
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ein Almosen verweigern will. 11 Nach diesen Worten 
stieB er den Ltfwenruf aus. 1 ) 

Darauf sprach Sakka: „Du weiser Hase, dein Vor- 
zug soli ein ganzes Weltalter hindurch offenkundig 
sein.“ Er drQckte einen Berg zusammen und zeichnete 
mit dem Safte des Berges auf die Mondscheibe das 
Bild eines Hasen. 2 ) Dies teilte er dem Bodhisattva mit 
und liefi ihn dann in diesem Walde in demselben Ge- 
biisch auf zartem Kusagras sich niederlegen. Daraut 
kelirte er in seine Gotterwohnung zuriick. 

Die vier Weisen aber erfollten einmutig und ein- 
trflchtig die Gebote, beobachteten die Uposatha-Gebrauche 
und gelangten dann an den Ort ihrer Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkundet hatte, verband er das Jstaka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verktlndigung der 
Wahrheiten aber gelangte der Hausvater, der die Spende 
von alien Hilfsmitteln als Almosen gegeben hatte, zur 
Frucht derBekehrung): „Damals war die Fischotter Ananda, 
der Schakal war Mogallana, der Affe war Sariputta; der 
weise Hase aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von dem Hasen. 


517. Die Erzablung von der Toten- 
beweinung. 

„Nur den beweint, der wirklich tot ist.“ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana vcrweilte, mit Be- 
ziehung auf einen zu Ssvatthi wohnenden Gutsbesitzer. 
Desscn Bruder namlich war gestorben. Infolge seines 
Todes wurde jencr mit Kuramer erfullt. Er badete nicht 
mehr, er a6 nicht, er salbte sich nicht; am Morgen ging 


*) Vgl. Band I, S. 2 , Anm. 6. 

*) Die Inder fassen unsern „Mann im Monde" als einen 
Hasen auf. 

Dutoit, Jatakam. HI. ^ 
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er auf das Leichenfeld und weinte dort, void Schmerz 
Oberw&ltigt. 

Als nun der Meister zur Zeit der MorgcndSinmerung 
die Welt betrachtetc 1 ), bemerkte er, daB jener die Vor- 
bedingungen zur Frucht der Bekehrung bcsitzc; darum 
dachte er: „Ich will ihra eine Geschichtc aus der Vcr- 
gangenheit erzahlen und damit seinen Kummer bcschwich- 
tigen. Ibm dadurch die Frucht dcr Bckchrung zu ver- 
schaffen ist auBer mir niemand im stande; ich muB ihm 
Beistand bringen.'* —- Am andern Tagc begab er sich nach 
dem Mahle, als er von seinem Almosengangc zurQckkehrtc, 
mit dem ihm begleitenden MOnchc an die HaustOre jenes 
Mannes. Als der Gutsbesitzer hOrte, der Meister sei gc- 
kommen, lieB er einen Sitz herrichten und sagte: „Trctet 
ein!“ Daraui ging der Meister in das Haus hincin und 
lieB sich auf dem hergerichteten Sitze nieder. Auch dcr 
Gutsbesitzer kam herbei, begrilBte den Meister chrfurchts- 
voll und setzte sich ihm zur Seite. Darauf fragtc ihn der 
Meister: *\Vie, Gutsbesitzer, du bist bekhmmcrtV" Jener 
antwortete: „Ja, Herr, seitdem mein Brudcr gestorben ist, 
bin ich bekdmmert." Der Meister aber sprach: „Freund, 
alles Lebende ist dem Verfall unterworfen. Was zerstOrt 
werden soil, wird zerstOrt Darllber darf man sich nicht 
betrQben. Auch die Weisen der Vorzeit dachten, als ihr 
Bruder gestorben war: ,Was zerstOrt werden muB, wird 
zerstOrt*, und waren nicht betrtlbt darOber.** Nach diesen 
Worten erzahlte er, von jenem gebeten, folgende Begebcn- 
heit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der-Bodhisattva in einer achthundert Millionen besitzenden 
GroBkaufmannsfamilie seine Wiedergeburt. Als er her- 
angewachsen war, starben seine Eltern. Nachdcm diese 
gestorben waren, erhielt der Bruder des Bodhisattva 
die Familie; der Bodhisattva hatte durch ihn seinen 
.Unterhalt. — In der Folgezeit starb jener an einer ahn- 
lichen Krankheit. Da versammelten sich seine Ver- 
wandten, Freunde und Vertrauten; sie streckten die 
Arme aus, klagten und weinten. Kein einziger konnte 
durch eigene Kraft stehen bleiben. 


1 ) da2u Bd - I. S. 336 und „Leben d-s Buddha", S. 216. 
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Der Bodhisattva aber klagte und weinte nicht. Da 
tadelten die Leute den Bodhisattva, indem sie sagten: 
„So sehet doch! Nachdem sein Bruder gestorben ist, 
verzieht er nicht einmal den Mund. Er ist allzu hart- 
herzig; er dachte wohl: ,Ich allein werde die beiden 
Teile des VermOgens geniefien', und wUnschte dessen 
Tod, glaube ich.“ Auch seine Verwandten tadelten ihn 
und sprachen: ..Weinst du nicht, nachdem dein Bruder 
gestorben ?“ 

Als er ihre Worte vernahm, sprach er: „Da ihr 
in eurer Blindheit undTorheit die acht weltlichen Eigen- 
schaften nicht kennt, weint ihr: ,Mein Bruder ist tot‘. 
Ich werde auch sterben und auch ihr werdet sterben. 
Warum weint ihr nicht wegen euch selbst, daB auch 
ihr sterben mtlfit? Alles Geschaffene ist dem Verfall 
unterworfen und hdrt auf zu existieren 1 ); infolge dieser 
Tatsache kann nichts Geschaffenes bestehen bleiben. 
Da nun ihr blinden Toren infolge eures Unverstandes 
die acht weltlichen Eigenschaften 2 ) nicht kennt und dar- 
ttber weint, warum soli denn ich weinen?" Nach diesen 
Worten sprach er folgende Strophen: 

„Nur den beweint ihr, der schon wdrklich tot ist; 
denn nicht beweint ihr den, der sterben wird. 

Doch alle, die mit KOrpern sind versehen, 
die scheiden nacheinander aus dem Leben. 

Die Gotter, Menschen, die vierftlB’gen Tiere, 
der Vogel Scharen wie die m£cht’gen Schlangen, 
die sich des Korpers freu’n, der nicht ihr eigen, 
sie alle mtissen scheiden aus dem Leben. 


*) Francis Qbersetzt nur: ..All existing things are transient"; 
im Text steht aber „ . . . aniccfi hutva na honti". 

*) Damit sind gemeint: i. Ehre, 2. Unehre, 3. Ruhm, 4. Schande, 
5. Lob, 6. Tadcl, 7. GHlck, 8. UnglQck. 

5* 



68 


Wenn so man Uberlegt, wie unbestandig 
der Menschen Freud und Leid und wie vergllnglich, 
so ist das Klagen nutzlos und das Weinen; 
warum lafit ihr vom Kummer euch erdrUcken? 

Die Sander, die Verblendeten, die Toren, 
die sich in ihrer Dummheit Helden wahnen. 
die halten, Bdses denkend, einen Weisen 
fur tUricht, sie, die nicht die Wahrheit kennen." 

Nachdem so der Bodhisattva die Wahrheit verkUn- 
det hatte, befreite er sie alle von ihrem Kummer. 

Nachdem der Meister diese Lehruntcrweisung beschlos- 
sen und die Wahrheiten verkUndigt hatte, verband cr das 
Jataka mit folgcnden Worten (am Knde der VerkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener Gutsbesitzer zur Frucht 
der Bekehrung): „Der Weise, der damals viel Volks die 
Wahrheit erklarte und es dadurch vom Kummer befreite, 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Totenbeweinung. 


318. Die Erzflhlung von der Kanavera- 

Blume. 

„Die Sama, die zur FrQhlingszeit." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bezichung auf 
die Verlockung durch die frdhere Frau. Die Begebenheit 
wird im Indriya-Jataka erzShlt werden 1 ). Nachdem aber der 
Meister zu dem Monche gesagt hatte: „Auch frUher wurde 
dir um ihretwiilen mit einem Schwerte das Haupt gespal- 
ten,“ erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit 

Als ehehem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in einem Dorfe im Lande Kasi im 
Hause eines Hausvaters unter dem Diebes-Nakkhatta 


*) Dies ist das 423. Jataka; bei Fausboll Band III, S. 461-469. 
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geboren. Als er herangewachsen war, betrieb er die 
Rauberei und erwarb dadurch seinen Lebensunterhalt. 
Er war in der Welt weit berUhmt als ein Held mit 
Elefantenstarke; niemand konnte ihn fangen. 

Eines Tages durchbrach er im Hause des GroB- 
kaufmanns die Mauer und nahm viel Geld fort. Die 
Stadtbewohner gingen zum Kdnige bin und sprachen: 
m O Ftlrst, ein grofier Rauber pltindert die Stadt; lasse 
ihn festnehmen!" Der KOnig beauftragte den Stadt- 
wachter ihn festzunehmen. Zur Nachtzeit stellte dieser 
allenthalben Leute in Abteilungen verbunden auf, lieB 
jenen samt seinem Gelde ergreifen und teilte dies dem 
Konige mit. Der KOnig befahi dem Stadtwachter, er 
solle jenem das Haupt abschlagen. Darauf lieB ihm 
der Stadtwachter mit starken Fesseln die Arrae auf den 
Rucken binden, hangte um seinen Hals einen Kranz 
von roten Kanavera-Blumen, streute Mauerstaub auf 
sein Haupt und lieB ihn in alien Stadtvierteln mit 
Peitschen schlagen. So fUhrte er ihn unter lautem 
Trommelschlag nach dem Richtplatze. „In dieser Stadt 
ist ein Rauber gefangen worden, der von PlQnderung 
lebt“, diese Kunde brachte die ganze Stadt in Auf- 
regung. 

Damals befand sich zu Benares eine Dime namens 
Sama, die tausend Geldstticke zu nehmen pflegte; sie 
war eine Konkubine des Kdnigs und war umgeben von 
fttnfhundert Dirnen. Diese tfffnete gerade in ihrem 
Seller das Fenster und sah, wie jener daher gefuhrt 
wurde. Er war aber sehr schOn und lieblich; er 
strahlte in auBerster Schenheit und hatte das Aussehen 
eines Gottes, wodurch er weit vor alien anderen her- 
vorragte. Als jene nun ihn des Weges daherftlhren 
sah, wurde ihr Herz an ihn gefesselt und sie erwog: 
„Durch welches Mittel kOnnte ich wohl diesen Mann 
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zu meinem Gatten machen?" Da fiel ihr ein: „Dies ist 
das Mittel"; und sie schickte durch die Hand einer 
ihrer Dienerinnen dem Stadtwachter tausend GcldstQcke 
mit folgender Botschaft: „Dieser Rauber ist Samas 
Bruder; aufier Sama hat er keine Hilfc. Nehmt Ihr 
diese tausend Geldstiicke und lafit ihn los." Jene tat also. 

Der Stadtwachter aber sprach: „Dies ist ein be- 
kannter Rauber; ich kann ihn so nicht freilasscn. Wenn 
ich aber einen anderen Mann erhalte, kann ich den 
ersten in einera bedeckten Wagen sich niedersetzen 
lassen und ihn dir so libersenden." Die Dienerin ging 
zu ihrer Herrin und meldete dies. — Damals aber war 
ein Grofikaufmannssohn in Sama verliebt und brachte 
ihr taglich tausend GeldstUcke. Auch an diesem Tage 
hatte er zur Zeit des Sonnenuntergangs tausend niitge- 
nommen und war in ihr Haus gekommen. Sama nahm 
den Beutel mit den tausend Geldsttlcken, stellte ihn auf 
ihren Schofi und blieb weinend sitzen. Als jener fragte: 
„Was hast du?“, sprach sie: „Herr, dieser Rauber ist 
mein Bruder. Da er dachte, ich') betreibe ein niedriges 
Gewerbe, kam er nicht zu mir. Als ich zum Stadt¬ 
wachter schickte, sandte dieser mir die Botschaft, wenn er 
tausend erhalte, werde er ihn loslassen. Jetzt finde ich 
aber keinen, der mit diesen tausend GeldstUcken zum 
Stadtwachter gehen mOchte." Weil nun der Grofikauf- 
mannssohn in sie verliebt war, sagte er: „Ich will hin- 
gehen." Sie erwiderte: „Nimm also das Geld, das du 
selbst gebracht hast, und gehe zu ihm hin.“ Er nahm 
das Geld und ging in das Haus des Stadtwachters. 

Dieser versteckte den Grofikaufmannssohn an einem 
verborgenen Orte; den Rauber aber verbrachtc er in 
einen verdeckten Wagen und schickte ihn an Sama. 


*) Es kann auch heifien: er betreibe . .. 
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Dann dachte er: „Jener RSiuber ist im Lande bekannt. 
Es muB zuerst dunkel werden; dann werde ich diesen, 
sobald sicli die Menschen entfernt haben, toten lassen." 
Und indem er einen Vorwand vorschtttzte, wartete er 
noch kurze Zeit. Als dann die Leute sich entfernt 
hatten, fuhrte er den Grofikaufmannssohn unter starker 
Bedeckung nach dem Richtplatze, lieB ihm mit dem 
Schwerte das Haupt abschlagen und seinen Kdrper an 
einen zugespitzten Stab stecken; dann kehrte er in die 
Stadt zurtlck. 

Von da an nahra Sama von niemand anderem mehr 
Geld an, sondern sie erfreute sich bestandig nur an 
ihrem Geliebten. Da dachte dieser: „Wenn sie sich in 
einen anderen verliebt, wird sie mich toten lassen und 
sich mit jenem vergnttgen. Sie ist eine Verraterin ihres 
ehemaligen Freundes; ich darf hier nicht bleiben, son¬ 
dern muB rasch entfliehen." Als er aber gehen wollte, 
dachte er: „Mit leeren Handen will ich nicht gehen, 
sondern ich will ein Birndel mit ihrem Schmuck mit- 
nehmen." Darum sprach er eines Tages zuihr: „Liebe, 
wir bleiben imrner zu Hause wie ein Hahn, der in 
seinen Kafig eingeschlossen ist. Wir wollen an einera 
'Page uns im Parke ergehen!" Jene gab mit dem Worte 
„Gut“ ihre Zustimmung. Sie lieB feste und flUssige 
Speise u. dgl. zurechtmachen, nahm mit all ihrem 
Schmuck geziert in einem verdeckten Wagen mit ihm 
Platz und fuhr nach dem Parke. 

Wahrend er sich dort mit ihr erging, dachte er: 
„Jetzt muB ich entfliehen." Als ob er sich in Lust mit 
ihr vergntlgen wollte, ging er mit ihr in ein Kanavera- 
GebOsch hinein, presste sie, wie wenn er sie umarmen 
wollte, zusammen, machte sie bewuBtlos und lieB sie zu 
Boden sinken. Er machte alle ihre Schmucksachen von 
ihr los, band sie in ihr Obergewand zusammen und 
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Iegte das Btlndel auf seine Schulter; dann sprang er 
ilber den Parkzaun und lief davon. 

Als jene wieder zu Besinnung gckommen war, 
stand sie auf, ging zu ihren Dienerinncn hin und fragtc: 
B Wo ist der Sohn des Edlen?" „Wir wissen es nicht, 
Edle," war die Antwort. Da dachte sie: „Er wird gc- 
raeint hab6n, ich sei tot, und aus Furcht davongelaufen 
sein." Betrflbt kehrte sie in ihr Haus zurtlck. Sie 
sagte: „Erst wenn ich meinen lieben Gatten wieder 
sehe, werde ich mich wieder auf mein geschmUcktcs 
Lager legen" und Iegte sich auf den Boden. Von da 
an zog sie kein sch&nes Gewand mchr an, sie nahm 
keine zwei Mahlzeiten mehr ein und bediente sich nicht 
mehr der ParfUms und Kranze. 

Da sie dachte: „Durch irgend ein Mittel muB ich 
den Sohn des Edlen ausfindig machen und wieder zu 
mir kommen Iassen," rief sie Tanzer zu sich her. Als 
diese fragten: „Was sollen wir tun, Edle?", sagte sie: 
„Es gibt keinen Ort, an den ihr nicht kommt. Gehct 
in Dorfer, Markte und in die ktfniglichen Stadte; haltet 
dort eine Versamralung und singet inmitten der Ver- 
samralung zuerst dieses Lied!" Nachdem sie so die 
Tanzer belehrt und ihnen die erste Strophe 1 ) gesagt 
hatte, fOgte sie hinzu: „Wenn ihr dieses Lied singt und 
der Sohn des Edlen in der Versammlung anwesend ist, 
so wird er mit euch reden. Dann sagt ihm, ich sei 
gesund, und kommt mit ihm zurtick; wenn er nicht 
koraraen will, so schickt mir Botschaft." Darauf gab 
sie den Tanzem ihren Lohn und entliefi sie. 

Die Leute verlieBen Benares und hielten allent- 
halben ihre Versammlungen. Dabei kamen sie auch in 

Das Lied, das vorgetragen werden soli, ist die erste Strophe 
des Jfltaka. Ihr Inhalt ist daraus zu erkl&ren, da6 Sama meint, 
ihr Geliebter sei aus Furcht entflohen. 
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ein Grenzdorf. Der Rauber aber, der entflohen war, 
wohnte dort. Wahrend sie nun dort ihre Versammlung 
hiclten, sangen sie folgendes erstes Lied: 

„Die Sama, die zur FrUhlingszeit 
du in den leuchtend roten Blumen 
mit deinem Arme an dich preBtest, 
die meldet dir, sie sei gesund." 

Als dies der Rauber liOrte, ging er zu dem Tanzer 
hin und sprach: „Du sagst, Sama lebe; ich aber glaube 
dies nicht." Und indem er mit ihm redete, sprach er 
folgcnde zweite Strophe: 

„ Holla, ich kOnnte doch nicht glauben, 
daB einen Berg der Wind mitreiBt! 

Wenn einen Berg der Wind mitreiBt 
und noch dazu die ganze Erde, 
so kann auch die gestorb’ne Sama 
ihre Gesundheit selbst mir melden." 

Als der Tanzer seine Worte vernahm, sprach er 
folgende drittc Strophe: 

,,Sie ist ja eben nicht gestorben 
und sie begehrt auch keinen andern. 

Einmal nur ifit des Tages Sama 
und stets verlangt sie nur nach dir." 

Da dies der Rauber hdrte, sagte er: ,,Mag sie 
leben; mich verlangt nicht nach ihr." Und er sprach 
folgende vierte Strophe: 

„Mich Ungewohnten mit dem lang Gewohnten, 

den Scluvanken mit dem Festen tauschte Sama. 

Mit mir auch kdnnt’ sie einen andern tauschen; 

noch weiter vverd’ ich mich von ihr entfernen." 

Darauf gingen die Tanzer fort und erzahlten Sama, 
was jener getan. Diese machte sich VorwUrfe wegen 
ihres Tuns und lebte wieder nach ihrer alten Gewohnheit. 
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Nachdera der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkundigt hatte, vcrband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Verkflndigung 
der Wahrheiten aber gelangte der unzufriedene Mr.nch zur 
Frucht der Bekehrung): „Damals war der GroBkaufmanns- 
sohn dieser Mbnch, Sama war die frOhcre Frau, der Rau- 
ber aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Kanavcra-Blumc. 


319. Die Erzahlung von dem Rebhuhn. 

„Gar glQcklich lebe ich fOrwahr." Dies ci-zShlte dcr 
Meister, da er bei KosambI im Badarika-KIoster verweihc, 
mit Beziehung auf den Thera Rahula. Die Bcgebenheit ist 
schon oben im Tipallattha-Jstaka *) erz&hlt w'orden. Wah- 
rend aber in der Lehrhalle die MfJnche sagten: ,.Freund, 
Rahula ist begierig nach Belehrung, zu SelbstvorwQrfen 
geneigt, geduldig bei ErmahnuDgcn" und so sich flber 
die VorzOge dieses EhrwQrdigen unterhiclten, kam der 
Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Mdnche, 
habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antwor- 
teten: „Zu der und der," sprach er: „Nicht nur jetzt, 
ihr Mdnche, sondern auch frOher schon war Rahula be¬ 
gierig nach Belehrung, zu Selbstvorwtlrfcn geneigt und 
geduldig bei Ermahnungen." Und nach diesen Worten cr- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenhcit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war und zu Takkasila 
alle Ktlnste erlernt hatte, verlieB er die Welt und be- 
tatigte im Himalaya die Weltflucht der Weisen. Er er- 
langte die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten und 
wohnte, des Gltickes der Ekstase sich erfreuend, in 
einem lieblichen Waldchen. — Um sich mit Salz und 
Saurem zu versehen, ging er einmal in ein Grenzdorf. 
Als ihn die Leute sahen, errichteten sie ihm befriedigten 


') Dies ist das 16. Jataka; Ubersetzt Band I, S. 85-89. 
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Herzens in einem Walde eine LaubhUtte und liefien ihn 
dort wohnen, indem sie ihn mit den notwendigen Hilfs- 
niittcln versahen. 

Damals hatte in diesem Dorfe ein Vogelfanger ein 
gcflecktes Rcbhuhn gefangen. Er richtete es gut ab, 
tat es in eincn Klifig und zog es auf. Er nahm es mit 
in den Wald und fing die RebhQhner, die auf das Ge- 
schrei seines Vogels herbeikamen. Das Rebhuhn aber 
dachtc: „Durch mich gehen viele meiner Verwandten 
zugrunde; dies ist bOse von mir,“ und es gab keinen 
Laut mehr von sich. Als aber der Jager merkte, dafi 
es nicht mehr schreien wollte, schlug er es mit einem 
Stock Bambus auf den Kopf. Von Schmerz gepeinigt 
schrie das Rcbhuhn. So fing der Vogelfanger durch 
seinen Vogel die Rebhilhner und erwarb sich dadurch 
seinen Unterhalt. 

Nun dachtc dieses Rebhuhn bei sich: „DaB diese 
Vogel sterben sollcn, ist nicht meine Absicht; die Ver- 
anlassung zur Tat aber geht auf mich zurOck. Wenn 
ich meine Stimmc nicht crhebe, so kommen sie nicht 
herbei; wenn ich sie aber erhebe, so kommen sie. 
Wenn sie aber kommen, so fangt sie dieser jedesmal 
und bringt sie urns Lcben. Besteht nun darin eine 
Schuld fUr mich oder nicht?" Von da an dachte es 
immer: „Wer kdnnte mir wohl diesen Zweifel lOsen?", 
und suchte bestandig nach einem derartigen Weisen. 

Eines Tages nun begab sich jener Jager, nachdem 
er viele RebhOhner gefangen und seinen Korb damit 
angefullt hatte, um Wasser zu trinken nach der Ein- 
siedelei dcs Bodhisattva. Er stellte seinen Kafig in die 
Nahe dcs Bodhisattva, streckte sich, nachdem er Wasser 
getrunken, auf den Sand hin und schlief ein. Als das 
Rebhuhn merkte, dafi er eingeschlafen war, dachte es: 
„Ich will diesen Asketen ilber meinen Zweifel fragen; 
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wenn er es weiB, wird er es mir sagen.“ Und in 
seinem Kafige liegend sprach es um ihn zu fragen fol- 
gende erste Strophe: 

„Gar glUcklich lebe ich flirwahr; 
immer bekomme ich zu fressen, 
doch stehe ich in der Gefahr. 

Was, Herr, wird meine Zukunft sein? u 

Dessen Frage beantwortend sprach der Bodhisattva 
folgende zweite Strophe: 

„Wenn deine Absicht nicht, o Vogel, 
zu bOsen Taten ist geneigt, 
so haftet nicht an dir das Bt>se, 
da du nichts Bases willst, du Guter." 

Als dies das Rebhuhn harte, sprach es folgende 
dritte Strophe: 

w Es komraen viele, da sie denken: 

,Unser Verwandter sitzet dort‘. 

Des Bdsen Anlafi stammt von mir; 
dartlber ist mein Sinn im Zweifel." 

Da dies der Bodhisattva hOrte, sprach er folgende 
vierte Strophe: 

„Des Bosen Anlafi trifft dich nicht, 
wenn deine Absicht ist nicht schlecht. 

Dem Guten, der nur ungern schadet, 
dem haftet nicht das Base an." — 

So beruhigte das grofie Wesen das Rebhuhn. Von 
da an aber machte es sich keine Bedenken mehr. Nach- 
dem aber der Jager erwacht war, grtlSte er den Bodhi¬ 
sattva, nahm seinen Kafig und ging fort. 

Nachdera der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen, verband er das Jataka rait folgenden Worten: „Da- 
mals war das Rebhuhn Rahula, der Asket aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Rebhuhn. 
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320. Die Erz&hlung von dem leicht 
Aufzugebenden. 

„Leicht Aufzugcbendes gab cr nicht auf." Dies cr- 
zabltc der Meistcr, da er iin Jetavana vcrwcilte, mit Be- 
ziehung auf eincn Gutsbcsitzcr. Dieser wollte namlich in 
einem Dorfc cine Schuld einzichen und begab sich deshalb 
mit seiner Gattin dorthin. Nachdem er sie eingezogen 
hatte, nahm er eincn Wagen*), stellte ihn mit den Wor- 
tcn: „Ich will ihn spater mitnehmen" in ein Haus und 
kchrte winder nacli Savatthi zurflek. Unterwcgs sah er 
einen Berg. Da sprach seine Frau zu ihm: „Wenn, Herr, 
dieser Berg von Gold ware, wOrdest du mir dann etwas 
geben? 41 Kr antwortete: „Wcr bist denn du? Ich werdc 
dir nichts geben." Sogleich dachte sie: „Harthcrzig fQr- 
wahr ist cr; auch wenn dcr Berg aus Gold bestSnde, 
wtlrde er mir nichts geben; u und sie war betrObt daruber. 

Als sie in die Nahe des Jetavana gekommen waren, 
gingen sie urn Wasscr zu trinken in das Kloster hinein 
und tranken Wasser. Der Meister aber hatte zur Zeit des 
Sonnenaufgangs gcschen, daB sie die Fahigkeit besafien 
die Krucht der Bekehrung zu erlangcn. Indem er auf ihr 
Koimncn wartete, setzte er sich in der Zelle seines duf- 
tenden Hauscs niedcr, scchsfarbige Buddhastrahlen aus- 
sendend. Nachdcm jene aber Wasscr getrunken, kamen 
sie herbei, begrUBtcn den Meister und setzte sich nieder. 
Der Meister begann cine liebevolle Unterhaltung mit ihnen 
und fragte: „\Vohin waret ihr gegangen?" Sie antwor- 
teten: „Wir waren gegangen, Herr, urn eine Schuld von 
uns einzutreiben." Der Meistcr fragte weiter: „Wie, Laien- 
schwestcr, verlangt dein Gatte nach deinem GlOck und 
gewahrt cr dir Hilfc? 4 ' Sie erwiderte: „Herr, ich bin voll 
Liebe gegen ihn, er aber liebt mich nicht. Als ich heute 
einen Berg sah und ihn fragte: ,Wenn dieser Berg von 
Gold ware, wOrdest du mir dann etwas geben? 1 , antwor¬ 
tete er: ,Wer bist denn du? Ich werde dir nichts geben*. 
So hartherzig ist cr." Darauf sprach der Meister: n O 
Laicnschwestcr, so redet er; wenn er sicb aber an deine 
Tugenden erinnert, dann gibt er dir die Herrschaft Qber 
alles." Als sie ihn baten: „Erzahlet, Herr,“ erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vcrgangenheit. 


') Wohl als Pfand fGr die Schuld. 



78 


Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen alles besorgender Minister. Eines 
Tages sah der KOnig, wie sein Sohn, dcr VizekOnig, 
kam um ihm seine Aufwartung zu machen. Da dachte 
er: „Dieser kOnnte sich gegen mich verfehlen;" er rief 
ihn herbei und sprach zu ihm: „Mein Sohn, solange 
ich lebe, darfst du in der Stadt nicht bleiben; wohne 
anderswo und tlbernimm nach meinem Tode die Regie- 
rung!" Jener sagte: „Gut,“ verabschiedete sich von 
seinem Vater und verliefi mit seiner Lieblingsgattin 
Benares. Er begab sich in das Grenzland, erbaute sich 
eine Laubhiitte und weilte dort, indem er sich von den 
Wurzeln und Frtichten des Waldes ernahrte. 

In der Folgezeit starb der KOnig. Als der Vize- 
kOnig die Konstellation beobachtete, merkte er, da8 der 
Ktfnig gestorben sei, und wanderte nach Benares. Unter- 
wegs sah er einen Berg. Da spiach seine Gattin zu 
ihm: „0 Fiirst, wenn dieser Berg aus Gold ware, 
wUrdest du mir etwas davon geben?" Er aber ant- 
wortete: „Wer bist du? Ich werde dir nichts geben!" 
Da dachte die Frau: „Da ich ihn aus Liebe nicht ver- 
lassen konnte, ging ich mit ihm in den Wald und jetzt 
redet er so; gar hartherzig ist er. Audi wenn er KOnig 
geworden ist, was wird er mir dann Gutes erweisen?" 
Und sie wurde betrQbt. 

Nachdera er aber in Benares angekommen war, be- 
stieg er den Thron und machte jene zu seiner ersten 
Gemahlin. Doch envies er ihr nur diese Ehre, darQber 
hinaus gab es fur sie keine Ehrung und Auszeichnung; 
er wollte nicht einmal von ihrer Existenz noch etwas 
wissen. — Da dachte der Bodhisattva: „Diese Filrstin 
hat als seine Wohltaterin ohne sein Unglack ihm an- 
zurechnen im Walde mit ihm gewohnt; er aber be- 
ktlmmert sich nicht um sie und erfreut sich bestandig 
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mit anderen. Ich werde bewirken, daB sie die Herr- 
schaft iiber alles erhalt" Eines Tages ging er zu ihr 
bin, begruSte sie und sprach: „0 FUrstin, wir erhalten 
von Euch nicht einmal Almosenspeise 1 ); warum ver- 
nachlassigt Ihr uns so und seid so hartherzig?" Die 
Konigin erwiderte: „ Vater, wenn ich far mich selbst 
etwas erhielte, wUrde ich auch dir geben; da ich aber 
nichts erhalte, was kann ich da geben? Was wird mir 
auch der Kbnig jetzt geben? Als ich unterwegs zu ihm 
sagte: ,Wenn dieser Berg aus Gold ware, wUrdest du 
mir dann etwas geben?', antwortete er: ,Wer bist du? 
Ich werde dir nichts geben.'" 

Jetzt sagte der Bodhisattva: „Werdet Ihr aber im- 
stande sein in Gegenwart des KOnigs diese Erzahlung 
zu wiederholen?" „ Warum sollte ich es nicht kOnnen, 
Vater?" „Darum werde ich, wenn ich vor dem Konige 
stehe, ihn fragen; Ihr sollt es dann sagen." „Gut, 
Vater," antwortete die KOnigin. 

Als der Bodhisattva dem Konige seine Aufwartung 
gemacht hatte und vor ihm stand, sprach er zurKdnigin: 
„Edle, warum erhalten wir nichts von Euch?" Sie er¬ 
widerte: „Vater, wenn ich etwas erhalte, werde ich 
auch dir geben. Wird aber der Kdnig jetzt mir 
etwas geben? Als er aus dem Walde zurUckkehrte 
und einen Berg sah, fragte ich ihn: ,Wenn dies ein 
Goldberg ware, wtirdest du mir etwas geben?' Er aber 
antwortete: ,Wer bist du? Ich werde dir nichts geben'. 
So gab er selbst das leicht Aufzugebende nicht auf." 

Um dies zu erl&utern sprach sie folgende erste 
Strophe: 

„Leicht Aufzugebendes gab er nicht auf, 
mit Worten nicht einmal schenkt’ er den Berg. 

*) Vgl. zum folgcnden die gleiche Erzahlung im 223. Jataka; 
tlbersetzt Band II, S. 234 ff. 
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Denn warum schenkte, wo er doch nichts preisgab, 
er nicht einmal mit Worlen mir den Berg?" 1 ) 

Als dies der Konig hOrte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Nur was du tun willst, das versprich; 
versprich nicht, was du nicht tun wlirdest. 

Wer immer spricht und doch nichts tut, 
den lernen bald die Weisen kennen." 

Da dies die Konigin vernahm, sprach sie mit ge- 
falteten Handen folgende dritte Strophe: 

„Verehrung dir, du KCnigssohn, 
bei Recht und Wahrheit du beharrst. 

Obwohl du tief ins UnglUck stUrztest, 

blieb doch dein Herz der Wahrheit Freund." — 

Als aber der Bodhisattva hOrte, vvie die Konigin 
so den Vorzug des KOnigs pries, sprach er, um auch 
ihre Tugend zu verkOnden, folgende vierte Strophe: 

„Wer arm sein will, wenn arm der Gatte, 
reich und geehrt, wenn reich der Mann, 
das ist wohl seine beste Gattin; 
die andern lieben nur den Fttrsten.** 2 ) 

Nach diesen Worten aber fUgte der Bodhisattva 
hinzu: „0 GroBkonig, diese Frau wohnte zur Zeit, als 
Ihr im Ungliick waret, mit Euch im Walde Gleiches 
erduldend; es ziemt sich ihr Ehre zu erweisen." Mit 

*) Der zweite Teil der Strophe ist nicht klar. Der Kommcn- 
tator sucht sich zu helfcn, indcm er statt „tass' acajaotassa“ liest 
„tassa cajantassa", den Sinn also in das Gegenteil verwandelt. 
Francis ubersetzt, wie so oft, so frei, da6 der wCrtliche Sinn 
ganz verloren gcht. 

*) Auch in dieser Strophe (lbersetzt Francis sehr ungenau 
indem er den Untcrschied zwischcn ..sa" und „ta“ gar nicht be- 
achtet. 
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diesen Worten pries er die Tugend der KOnigin. Durch 
seine Worte erinnerte sich der KOnig an die Tugend 
der FUrstin und sprach: „Du Weiser, durch deine 
Worte wurde ich wieder an die Tugend der KOnigin 
erinnert." Und er ttbertrug ihr die ganze Herrschaft. 
Dann fUgte er hinzu: „ Durch dich wurde ich an die 
Tugend der KOnigin erinnert," und gab auch dem 
Bodhisattva groBe Macht. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkUndigt hatte, verband er das Js- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Verkilndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jenes Ehepaar zur Frucht 
der Bekehrung): „Damals war der KOnig von Benares 
dieser Gutsbesitzer, die Konigin war diese Laienschwester; 
der weise Minister aber war ich. a 

Ende der Erzfihlung von dem leicht Aufzugebenden. 


321. Die Erzahlung von dem Hutten- 
zerstorer. 

„Dem Haupt des Menschen gleicht dein Haupt." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen jungen Mdnch, der die LaubhUtte des 
grofien Thera Kassapa hatte in Flanimen aufgehen lassen. 
Die Begebenheit aber spielte sich ab in Rajagaha. — Da- 
mals nainlich wohnte der Thera bei Rajagaha in einer 
Waldhtlttc. Ihm dienten zwei junge Mtfnche. Der eine 
von ihncn war eine Hilfe fflr den Thera, der andre aber 
war von bOsem Betragen. Alles, was der andre getan 
hatte, stcllte er hin, als habe er selbst es gemacht. Wenn 
der andre Gesichtswasser Oder dergleichen zurecht gemacht 
hatte, ging jener zu dem Thera hin, begruBtc ihn und 
sagte: „Herr, das Wasser steht bereit; wascht Euch das 
Gesicht" u. dgl. Wenn der andre zur Zeit aufgestanden 
war und die Zellc des Thera ausgekehrt hatte, schlug 
jener, wenn der Thera im Begriffe war herauszutreten, 
Qberall hin und erwecktc so den Anschein, als habe er 
selbst die Zelle ausgefegt. 

Dutoit, Jaukom. III. ® 



82 


Da dachte der tugendhafte MOnch: „Dieser Ungezogene 
raacht alles, was ich tue, als hatte er es gctan. Ich werde 
seine Betrugerei ans Licht bringen." Als der andre in 
dem Dorfe gespeist hatte und nach seiner RQckkehr schlief, 
erhitzte er das Badewasser und stelltc es in ein hinteres 
Gemach; andrcs Wasser stellte er in den Ofen, aber nur 
so viel wie ein Naji 1 ). Als der andre erwachte, ging er 
umher; da sah er Rauch aufsteigen und dachte: „Das 
Wasser wird erhitzt und im Zimmer aufgestellt scin." Er 
ging zu dem Thera hin und sagte: „Herr, im Badezimmer 
ist Wasser; nehmt ein Bad/ Der Thera erwiderte: „Ja, 
ich will badcn" und ging mit ihm. Als er aber im Bade¬ 
zimmer kein Wasser sah, fragte er: „Wo ist das Wasser?" 
Der junge MOnch ging rasch nach dem Feuerraum und 
senkte einen Lbffcl in den leeren Kochtopf 2 ). Der Lbffel 
stiefi auf den Boden des leeren Gcfafies und gab einen 
klirrenden Ton von sich. Von da an gab man jenem den 
Namen „Loffelklirrer". 

In diesem Augenblicke brachte der andre aus dem 
hinteren Zimmer das Wasser herbei und sprach: „Badet, 
Herr." Als der Thera vom Bade zurQckkam, gab er, da 
er die Ungezogenheit des LCffelklirrers erkannt hatte, ihm, 
als er am Abend zur Aufwartung des Thera kam, folgende 
Ermahnung: „Freund, ein Asket darf nur von dem, was 
er selbst getan hat, sagen, er habe es getan; sonst spricht 
er cine absichtliche LOge aus. Tue von jetzt an dies nicht 
mehr!" Jener wurde zornig auf den Thera und ging am 
nachsten Tage nicht mit ihra in die Stadt urn Almosen zu 
sammeln. Der Thera ging nur mit dem andern in die 
Stadt. Der Lbffelklirrer aber begab sich zu der Familie, 
die dem Thera aufzuwarten pflegte. Als man ihn fragte: 
*Herr, wo ist der Thera?", antwortete er: „Wegen eines 
Unwohlseins ist er im Kloster geblieben." Die andern 
fragten weiter: „Herr, was soil er denn erhalten?", wor- 
auf er sagte: „Gebt dies, gebt das." Er nahm die Gaben 
mit, ging an einen ihm gefallenden Platz, verzehrte sie 
dort und kehrte hierauf in das Kloster zurtlck. 

Am nachsten Tage begab sich der Thera zu jener 
Familie und setzte sich nieder. Da sagten die Leute: „Geht 
es nicht gut? Gestern bist du im Kloster geblieben und 
wir schickten durch die Hand des MOnches so und so dir 


*) Ein kleines HohlmaB; vgl. Band I, S. 432, Anm. 1. 

*) Gemeint ist ein grofies GefaB, in dem Wasser erhitzt wird. 
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deine Mahlzeit; bat sie der Edle genossen?" Der Thera 
schwieg still. Nachdem er sein Mabl beendet, kehrte er 
in das Kloster zurUck. Als dann am Abend jener Mbnch 
kam um dem Thera seine Aufwartung zu machen, sprach 
er zu ihm: „Freund, in dem und dem Dorfe, in der und 
der Familie hast du mit den Worten: ,Der Thera mufi 
dies und das bekommen* gebettelt und hast es selbst ver- 
zchrt. Betteln ziemt sich nicht; zeige nicht noch einmal 
ein so schlechtes Betragen!* 

Dadurch faBte jener einen HaB gegen den Thera, in- 
dem er dachte: „Dieser hat gestern wegen eines biBchen 
Wassers mit mir Streit angcfangen; jetzt aber kann er es 
nicht ertragen, dafi ich in dem Hause seiner Aufwarter 
eine Handvoll Speise verzehrt habc und fangt wieder Streit 
an. Ich werde schon wissen, was zu tun ist!“ Als am 
nachsten Tage der Thera seinen Almosengang angetreten 
hatte, nahm der Mbnch einen Hammer, zerschlug die zum 
Hausrat gehOrigen Tdpfe, steckte die Laubhutte in Flam- 
men und lief davon. — Bei Lebzeiten noch wurde er dafGr 
zu einem Menschengespenst; er starb an der Auszehrung 
und wurde in der groBen Avici-Hdlle wiedergeboren. — 
Die Obeltat aber, die er begangen, wurde unter vielen 
Leuten bekannt. Eines Tages nun begaben sich einige 
Mbnche von Rsjagaha nach Savatthi. Nachdem sie an 
dem passenden Platze ihre Almosenschale und ihr Ober- 
gewand niedergelegt hatten, gingen sic zu dem Meistcr hin, 
begrUBten ihn und setzten sich ihm zur Seite. Der Meister 
begann eine liebevolle Unterhaltung mit ihnen und fragte: 
„Wohcr seid ihr gekominen?" „Von Rajagaha, Herr,“ 
war die Ant wort. „Wer ist der Lehrer, der dort Ermah- 
nungen gibt?“ „Der grofie Thera Kassapa, Herr.“ „Geht 
es Kassapa gut, ihr Mbnche?" „Ja, Herr, dem Thera 
geht es gut. Sein Gefahrte aber wurde zomig auf den 
Thera, als er ihm cine Ermahnung gab; er zQndete 
seine LaubhGtte an und lief davon. “ Als dies der Meister 
hdrte, sagte er: „Ihr Mdnche, fGr Kassapa ist es besser 
allein zu wandeln statt mit einem solchenToren zusammen." 
Und er sprach folgende Strophe des Dhammapadam 1 ): 

„Wenn man beim Wandeln keinen Bessern 
kann finden oder seinesgleichen, 
so soil allein man weiterwandeln; 
mit Toren gibt es keine Freundschaft." 


*) Dhammapadam Str. 61. 
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Nach diesen Worten aber sprach er abermals zu den 
Mdnchen: „Ihr Mbnche, nicht nur jetzt ist dieser ein 
HuttenzerstOrer und nicht nur jetzt ztlrnt er dem, der ihm 
eine Ermahnung gegeben, sondern auch fruher zurnte er 
ihm schon." Nach diesen Worten erzShlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva als ein Sihgila-Vogel 1 ) seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war, machte er sicli 
ein ihm liebes Nest, das nicht dem Regen ausgesetzt 
war, und wohnte im Himalaya. Zur Regenzeit, als es 
unaufhOrlich in Strbmen go3, kam einmal ein Affe, von 
der Kalte gequUlt, zahneklappernd herbei und setzte 
sich in die Nahe des Bodhisattva. Als ihn der Bodhi¬ 
sattva so ermattet sah, sprach er, ihn anredend, folgende 
erste Strophe: 

„Dera Haupt des Menschen gleicht dein Haupt, 
auch FuB und Hand sind wie beim Menschen. 

Aus welchem Grunde aber, Affe, 
besitzest du kein wohnlich Dach?" 

Als dies der Affe hdrte, sprach er folgende zweite 
Strophe: 

„Dem Haupt des Menschen gleicht mein Haupt, 
auch Hand und FuB sind menschlich, Vogel. 

Docli was das Beste bei den Menschen 
man nennt, Verstand besitz’ ich nicht." 

Da dies der Bodhisattva horte, sprach er folgendes 
zweite Strophenpaar: 

„Ftir den, der unbestand’gen Sinnes, 
der leichtsinnig und treulos ist, 
der nicht fest bei der Tugend bleibt, 
far diesen gibt’s kein rechtes GlQck. 


’) Das Wort bedcutct: der GehOrnte. 
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Drum handle du nach deinen KrSften 
und wende dich zur Tugend um; 
zum Schutz vor Kalte und vor Wind 
erbau’ dir, Affe, eine Wohnung!" 

Der Affe dachte: ,,Dieser ist mir jetzt nur dadurch 
dberlegen, daB er an einem nicht dem Regen ausge- 
setzten Orte sitzt; ich werde ihm nicht gestatten dort 
zu bleiben in dieser seiner Wohnung." Er sprang auf 
um den Bodhisattva zu fangen. Der Bodhisattva aber 
flog in die Hohe und begab sich anderswohin. Darauf 
zerstOrte der Affe das Nest, zermalmte es zu Staub 
und entfernte sich wieder. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der Affe dieser HQttenverbrenner, dcr Sifigila-Vogel 
aber war ich.“ 

Ende der Erzflhlung von dem HQttenzerstOrer. 


322. Die Erzahlung von dem GetOse. 

„Hier war Getdse, Heil sei dir." Dies erzShlte der 
Meister, da er im Jetavana verweiltc, mit Beziehung auf 
die Andersglaubigen. Die Andersglaubigen namlich be- 
reiteten sich in der Nahe des Jetavana da und dort in 
einem Dornengebtlsch ihr Lager; sie Qbten fOnffache As- 
kese aus 1 ) und betatigten die verschiedenen Arten der fal- 
schen Askese. Als nun sehr viele MOnche, die in Savatthi 
Almosen gesammelt hatten und nach dem Jetavana zurflck- 
kehrten, sie sahen, wie sie unterwegs ihre falsche Askese 
betrieben, gingen sie zu dem Meister hin und fragten: 
„Entsteht, Herr, aus der asketischen Betatigung dieser 
andersglaubigen Bettelmdnche eine Fdrderung?" Der Meister 
antwortete: „Ihr MOnche, in ihrer Betatigung der Askese 

‘) Vgl. das 94. Jataka, Gbersetzt Band I, S. 395 ff., und „Leben 
des Buddha", S. 45 ff. 



liegt weder eine FOrderung noch ein Verdienst. Wenn 
man sie untersucht und nachpruft, so glcicht sie einem 
Misthaufenpfade oder dem GetOse, das der Hase hOrtc.“ 
Darauf sagten die Monche: „Da8 etwas diesem GetOse 
gleicht, verstehen wir nicht. Erz&hlt uns, Herr!** Und 
auf ihre Bitte erzShlte er ihnen folgcnde Bcgebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt als ein Lbwe; als 
er herangewachsen war, wohnte er im Walde. Damals 
befand sich in der Nahe des westlichen Ozeans ein mit 
Beluva-Baumen 1 ) gemischter Wald von Facherpalmen. 
Dort wohnte ein Hase am Fufie eines Beluva-Baumes 
unter einem Facherpalmendickicht. Als er eines Tages 
rait seiner Nahrung zurtickgekehrt war und unter dem 
Facherpalmengebiisch lag, dachte er: M Wenn diese Erde 
untergehen wtlrde, wohin wtlrde ich da gehen?" 

In diesem Augenblick fiel eine Beluvafrucht auf ein 
Facherpalmenblatt. Bei diesem Laut dachte der Hase: 
„Sicher geht die Erde unter"; er sprang empor und 
lief davon ohne sich umzusehen. Als er so in Todes- 
furcht rasch davonlief, sah ihn ein anderer Hase und 
fragte: „Warum Hufst du gar so furchtsam davon?" 
„He, frage nicht," antwortete der erste. Der andere 
aber fragte: „Was he, was he?" und lief hinter ihm 
her. Da drehte sich der erstere um und sagte ohne 
sich urazublicken: „Hier geht die Erde unter." Darauf 
lief auch der andere hinter ihm drein. 

So sail ihn noch ein dritter, ein vicrter u. s. f., bis 
hunderttausend Hasen zusammen davonliefen. Sie sah 
eine Gazelle, ein Eber, ein Elentier, ein Buffel, ein 
Gayal-Ochse 1 ), ein Rhinozeros, ein Tiger, ein LOwe, 
ein Elefant. Sie alle fragten: „Was gibt es?", und 


*) Dies ist der Vilva-Baum, Aegle Marmelos. 
*) Bos Gavaeus. 
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liefen, als sie htfrten, die Erde gehe jetzt unter, auch 
davon. So wurde es nach und nach ein Heer von 
Tieren, das sich ein Yojana vveit ausdehnte. —- 

Als nun der Bodhisattva diese Schar davonlaufen 
sah, fragte auch er: „ Was gibt es?" Da hOrte er: 
„Jetzt geht die Erde unter." Er dachte nun bei sich: 
„Ein Untergehen der Erde gibt es nicht zu irgend einer 
Zeit. Sicherlich haben sie irgend einen schlimmen Ton 
gehtfrt. Wenn ich aber keine Hilfe bringe, werden sie 
alle zugrunde gehen; ich werde ihnen das Leben retten." 
Und indem er mit LSwenschnelle vorwUrts nach dem 
Berge lief, stieB er dreimal sein LOwengebrllll aus. Von 
Furcht vor dem Lowen ergriffen drehten sich die 
anderen um und blieben dicht zusammengeschart stehen. 
Der Lowe ging unter sie hinein und fragte: „Warum 
lauft ihr davon?" „Die Erde geht unter." „Wer hat 
gesehen, daB sie untergeht?" „Die Elefanten wissen 
es." Er fragte die Elefanten. Diese sagten: „Wir 
wissen es nicht; die Lowen wissen es." Auch die 
L6wen sagten: ,,Wir wissen es nicht; die Tiger wissen 
es." Auch die Tiger sagten: „Die Rhinozerosse wissen 
es." Die Rhinozerosse sagten: „Die Gayal-Ochsen 
wissen es." Die Gayal-Ochsen sagten: „Die Bliffel 
wissen es." Die Baffel nannten die Elentiere, die Elen- 
tiere nannten die Eber, die Eber nannten die Gazellen. 
Die Gazellen sagten ebenfalls: „Wir wissen es nicht, 
die Hasen wissen es.“ 

Als nun die Hasen gefragt wurden, zeigten sie auf 
jenen Hasen und sagten: „Dieser hat es gesagt." Daraut 
fragte ihn der Lowe: „Mein Lieber, geht also wirklich 
die Erde unter?" „Ja, Herr, ich habe es gesehen," 
war die Antwort. „Wo weiltest du, als du dies sahest?", 
fragte der Lowe weiter: „In der Nahe des MeereS in 
einem mit Beluva-Baumen gemischten Facherpalmen- 



wald, o Herr. Wahrend ich nJimlich dort am FuBe 
eines Beluva-Baumes in einem FScherpalmendickicht 
unter einem FScherpalmenblatt lag, dachte ich bei mir: 
,Wenn die Erde untergehen wird, wohin werde ich 
dann gehen?‘ In diesem Augenblick htfrte ich den 
Schall vom Erduntergang und lief davon." 

Jetzt dachte der Ldwe bei sich: „Sicherlich ist eine 
Beluvafrucht auf dieses Facherpalmenblatt gefallen und 
hat dadurch ein GetOse verursacht. Als nun dieser den 
Laut horte, bildete er sich ein, die Erde gehe unter, 
und lief davon. Ich will es der Wahrheit gemaB unter- 
suchen." Er nahm den Hasen mit sich und trdstete 
die grofie Schar mit den Worten: „Ich will an der 
Stelle, wo dieser es sah, der Wahrheit gemaB unter- 
suchen, ob die Erde untergeht oder nicht, und werde 
dann zurUckkehren. Bleibet ihr hier, bis ich wieder- 
komme." Dann licB er den Hasen auf seinen Riicken 
steigen und sprang mit Lowenschnelle davon. In dem 
FScherpalmenwalde lieB er den Hasen herabsteigen und 
sagte: „Gehe, zeige mir die Stelle, wo du dies sahest." 
„Ich getraue mich nicht, Herr," entgegnete der Hase. 
„Komm, fUrchte dich nicht," ermunterte ihn der LGwe. 
Da der Hase nicht wagte an den Beluva-Baum heran- 
zugehen, blieb er unweit davon stehen und sagte: „Dies 
ist der Ort, wo das GetCse war". Dann sprach er 
folgende erste Strophe: 

„Hier war Getose, Heil sei dir, 1 ), 
auf diesem Flecke, wo ich weile. 

Auch ich verstehe dieses nicht; 
was war es wohl far ein Getbse?" 

Als der Hase dies gesagt hatte, ging der Lowe nach 
dem FuBe des Beluva-Baumes hin; er sah die Stelle 


*) Dies ist als die flbliche Ergebenheitsformel eingeschobcn. 
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unter dem Palmenblatt, wo der Hase gelegen hatte, 
und bemerkte, daB oben auf das Facherpalmenblatt 
eine Beluvafrucht gefallen war. Nachdem er sich so 
der Wahrheit gemaB Uberzeugt hatte, daB die Erde 
nicht untergehe, IieB er den Hasen wieder auf seinen 
Rtlcken steigen, eilte mit Lowenschnelle in kurzer Zeit 
zu der Tierversammlung und erzahlte ihnen die ganze 
Begebenheit. Nachdem er der Tiere Schar noch mit 
den Worten: „Furchtet euch nicht,“ getrOstet hatte, ent- 
lieB er sie. Wenn aber damals der Bodhisattva nicht 
gewesen ware, waren sie alle in das Meer gestOrzt und 
zugrunde gegangen; durch den Bodhisattva bliebcn sie 
am Leben. 

„Als er gehOrt, wie mit GetOse 
die Frucht herabfiel, floh der Hase; 
der Tiere Heer geriet in Schrecken, 
als es des Hasen Wort vemommen. 

Wer nicht der Weisheit ist teilhaftig, 
wer sich nach fremden Lanten richtct, 
wer tOricht lafit die Krafte sinken, 
der kommt zu einem falschen Ziel. 

Wer aber ist crfilllt mit Tugcnd, 
an Einsicht sich erfreut und Tugend, 
die Lust bekampft, der Weisheit Freund, 
der kommt nicht an ein falsches Ziel.* 

Diese drei Strophen sprach der vbllig Erleuchtete. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgendcn Worten: „Damals war 
ich der LOwe.“ 

Ende der ErzShlung von dem GetCse. 


323. Die Erzahlung von Brakniadatta. 

„ Wer etwas bittet, Brahmadatta." Dies erzahlte der 
Meister, da er bei Ajavl am Aggajava-Monument verweilte, 
mit Beziehung auf die Vorschrift tlber die Erbauung von 
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Zellen. Die Begebenheit ist schon oben im Maijikautha- 
Jataka 1 ) erzShlt. Nachdem hier aber der Meister gefragt 
hatte: „Ist es wahr, ihr MOnche, dafi ihr bcstandig viel 
erbittet und erbettelt?", und zur Antwort erhielt: „Ja, 
Herr," tadelte er die Mbnche und sprach: „Ihr MOnche, 
als den Weisen der Vorzeit vom KOnigc die Herrschaft 
aber die Erde angeboten wurde, wabrend sie doch nur 
ein Paar Schuhe mit einer Sohle erbitten wollten, trugen 
sie ihre Bitte, aus Furcht das SchamgefOhl zu verletzen, 
nicht in Gegenwart einer groflen Menschenmcnge vor, son- 
dern sagten sie im Geheimen." Nach diesen Worten er- 
zahlte* er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem im Reiche Kampillaka in der Stadt 
Uttarapancala 2 ) Pancala regierte, nahm der Bodhisattva 
in einem Flecken in einer Brahmanenfamilie seine 
Wiedergeburt. Als er herangewachsen war und zu 
Takkasila alle Kiinste erlernt hatte, betatigte er in der 
Folgezeit die Asketcn-Weltflucht und lebte im Himalaya, 
indem er sich von aufgelesenen Ahren und von den 
Wurzeln und FrUchten des Waldes nahrte. Nachdem 
er lange dort geweilt, begab er sich, urn sich mit Salz 
und Saurera zu versehen, in das Bereich der Menschen 
und kam in die Stadt Uttarapancala. Er blieb im kOnig- 
lichen Parke und ging am nachsten Tage um Almosen 
zu sammeln in die Stadt. Dabei kam er auch an das 
Tor des kdniglichen Palastes. Der Kdnig war be- 
friedigt Uber seinen Wandel und sein Aussehen, liefi 
ihn im Thronsaale Platz nehmen, setzte ihm eines Kdnigs 
wUrdige Speisen vor und lieB ihn, nachdem er seine 
Zustimmung erhalten, in seinem Parke wohnen. Be- 
standig nahm der Asket sein Mahl im Hause des 
Kdnigs ein. 


J ) Dies ist das 253. Jstaka; Qbersctzt Band II, S. 323—328. 

J ) Dies ist auch der Name eines Volkes im Norden von Indien. 
Vgl. Band II, S. 245, Anm. 2. 
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Als die Regenzcit vortiber war, wollte er nach dem 
Himalaya zuruckkehren. Da dachte er: „Wenn ich 
mich auf den Weg mache, muB ich Schuhe mit einer 
Sohle und einen Sonnenschirm aus Blattern erhalten. 
Ich werde den KOnig darum bitten." Als nun eines 
Tages der Kdnig zu ihm in den Park kam, ihn be- 
griifite und der Asket ihn neben sich sitzen sah, dachte 
er: „Jetzt werde ich ihn um die Schuhe und den 
Sonnenschirm bitten." Da kam ihm aber folgender 
Gedanke: „Wer einen anderen bittet, er solle ihm 
etwas geben, der weint; und wenn der andcre sagt, er 
kOnne dies nicht, so weint er wieder. Die Volksmenge 
soil aber nicht mich weinen sehen noch den Grofi- 
kOnig. Wenn wir im Geheimen, an einem verborgenen 
Orte auch beide weinen, so werden wir dartlber 
schweigen." Daher sprach er zu ihm: „0 GroBkOnig, 
ich verlange nach der Einsamkeit." Als dies der KOnig 
hOrte, lieB er seine Leute sich entfernen. Jetzt aber 
dachte der Bodhisattva: „Wenn auf meine Bitte der 
Konig nichts geben wird, so wird unsere Freundschaft 
zerstOrt werden; darum werde ich ihn nicht bitten." 
Und da er sich an diesem Tage nicht getraute die 
Sache zu nennen, sagte er: „Gehe nur wieder, GroB¬ 
kOnig; ich werde schon sehen." 

Als eines Tages der KOnig wieder in den Park ge- 
kommen war, tat der Bodhisattva wieder dasselbe; und 
so vergingen, indem er sich nicht traute seine Bitte 
vorzubringen, zwOlf Jahre. Da dachte der KOnig: „Mir 
sagt der Edle, er verlange nach der Einsamkeit; und 
wenn mein Gefolge sich zurtickgezogen hat, getraut er 
sich nichts zu sagen. Wahrend er reden will, sind 
jetzt zwOlf Jahre vergangen. Schon lange betatigt er 
aber den heiligen Wandel; er ist wohl unzufrieden ge- 
worden, mOchte Freuden genieBen und verlangt des- 
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halb nach der Kanigsherrschaft, glaube ich. Da er 
sich aber das Wort Kdnigsherrschaft nicht auszusprechen 
getraut, bleibt er still. Heute werde ich ihm die Konigs- 
herrschaft und alles andere geben, was er wilnscht." 

Er begab sich in den Park, begrtlBte den Bodhisattva 
und setzte sich neben ihn. Als der Bodhisattva sagte: 
„Mich verlangt nach der Einsamkeit", und dann, als das 
Gefolge des Konigs sich zuruckgezogen hatte, sich 
nichts zu verlangen traute, sprach der Kdnig: „Ihr sagt 
seit zwOlf Jahren, Ihr verlangtet nach der Einsamkeit, 
und wenn Ihr mit mir allein seid, getraut Ihr Euch 
nichts zu sagen. Ich lasse Euch von der Konigsherr- 
schaft angefangen alles wShlen, was Ihr wollt. Seid 
ohne Furcht und bittet um das, was Euch gefallt." Der 
Bodhisattva entgegnete: „0 GroBkGnig, wirst du mir 
geben, worum ich bitte?" „Ja, ich werde es geben," 
antwortete der KOnig. Darauf sprach der Bodhisattva: 
„0 GroBkflnig, wenn ich mich auf den Weg mache, 
brauche ich ein Paar Schuhe mit einer Sohle und einen 
Sonnenschirm aus Blattern." 

Der K&nig erwiderte: „Herr, so wenig getrautet 
Ihr Euch imierhalb zwOlf Jahren nicht zu erbitten?" 
„Ja, o GroBkonig." „Warum tatet Ihr so, Herr?“ 
Darauf sprach der Bodhisattva: „0 GroBkdnig, wenn 
einer bittet, man solle ihm dies und das geben, so 
weint er; der aber, der sagt, er kOnne es nicht geben, 
weint wieder. Wenn du meine Bitte nicht erfullt hattest, 
so dachte ich, sollte die Volksmenge nicht sehen, daB 
wir weinten und wieder weinten; darum verlangte ich 
nach der Einsamkeit." Nach diesen Worten sprach er 
von Anfang an folgende drei Strophen: 

„Wer bittet, KGnig Brahmadatta, 

setzt einem Doppelten sich aus; 
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nichts kriegt er oder er kriegt Geld. 

Das ist der Bittenden Erfolg 1 ). 

Das Bitten kann man Weinen nennen, 
du groBer Kdnig der Pancalas; 
und wer die Bitte nicht erftlllt, 
von dem sagt man, er weine wieder. 

DaB mich nicht soliten weinen sehen 
all die versammelten Pancalas 
und dich dazu nicht wieder weinen, 
darum wUnscht’ ich die Einsarakeit" 

Durch die Bezeigung der Ehrfurcht erfreut, sprach 
der Konig, indem er ihm seinen Wunsch gewahrte, 
folgende vierte Strophe: 

„Ich schenke dir, Brahmane, von roten Ktihen 
ein voiles Tausend und einen Stier dazu 4 ). 

Denn warum sollt' ein Edler dem Edlen nichts geben, 
da er von dir die weisen Strophen hOrte?“ 

Der Bodhisattva aber erwiderte: „0 GroBkOnig, ich 
strebe nicht nach sinnlichen Freuden; um was ich bitte, 
nur das gib mir!“ Nachdem er die Schuhe mit einer 
Sohle und den Sonnenscbirm aus Blattern erhalten, er- 
mahnte er noch den Kbnig mit folgenden Worten: „0 
GroBkOnig, strebe unablassig, halte die Gebote, betatige 
die Uposatha-Vorschriften.“ Darauf kehrte er trotz der 
Bitten des Ktfnigs in den Himalaya zuriick. Dort er- 
langte er die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten 
und gelangte dann in die Brahmawelt. 

•) Diese Strophe gleicht fast w&rtlich der letzten Strophe des 
J&taka an, Qbersetzt Band II, S. 193. 

*) Dies sind die beiden ersten Verse der letzten Strophe des 
JStaka 260; vgl. Band II, S. 366. An dieser Stelle ist Qbrigens ein 
unliebsamer Druckfehler stehen geblieben; cs mu8 natQrlich 
heifien „von roten Ktlhen" anstatt „von tausend Kiihcn". 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka rait folgenden Worten: „Da- 
mals war der Kbnig Ananda, der Asket aber war ich." 
Ende der Erzahlung von Brahmadatta. 


324. Die Erzahlung von dem Mann mit 
dem Fellgewand. 

„SchOn von Gestalt furwahr ist dieses Tier." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit 
Beziehung auf einen BettelmOnch, der mit einem Fellgewand 
bckleidet war. Sein Fellgewand war zugleich sein Unter- 
und sein Oberkleid >). Als dieser eines Tages sein Bettel- 
mbnch-Kloster verliefi und in Savatthi Almosen sammelte, 
kam er an einen Ort, wo Widder zusammen kampften. 
Als ihn ein Widder sah, sprang erruckwflrts, um mit ihm 
zu kSmpfen. Der BettelmOnch aber dachte: „Er will mir 
eine Ehre erweisen" und zog sich nicht zurQck. Darauf 
kam der Widder rasch gesprungen, traf ihn am Schenkel 
und brachte ihn zu Fall. 

Dafi dieser so unklug gewartet hatte, wurde unter der 
Mbnchsgemeinde bekannt. In der Lehrhalle begannen die 
Mbnche folgendes GesprSch: „Freund, der BcttelmOnch 
mit dem Fellgewand hat unklugerweise gewartet und ist 
dadurch zu Schadcn gckommen. - Da kam der Meister und 
fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu 
der und der," sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, 
sondem auch frQher schon wartete dieser unklugerweise 
und kam dadurch zu Schaden." Nach diesen Worten er¬ 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Kaufmannsfamilie seine Wieder- 
geburt und betrieb das Kaufmannsgewerbe. Damals 
kam ein BettelmOnch, der ein Fellgewand trug, w&hrend 
er in Benares Almosen sammelte, an einen Platz, wo 

Francis Obersetzt: Aus Leder war sein Unterkleid wie 
auch sein Oberkleid. 
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Widder zusammen kampften. Als er einen Widder 
riickwarts springen sah, bildete er sich ein, dieser wolle 
ihm Ehre enveisen. Er ging nicht zur Seite, sondern da 
er dachte: „Unter all diesen vielen Menschen kennt allein 
dieser Widder unsern Vorzug", faltete er die Hande 
und sprach stehen bleibend folgende erste Strophe: 

„Sch5n von Gestalt fQrwahr ist dieses Tier, 
sehr gutmtitig und auch von grofier Anmut; 
es ehret den Brahmanen edler Abkunft, 
den Spriichekenner der berQhmte Widder." 

In diesem Augenblick sprach der weise Kaufmann, 
der in seinem Laden safi, um den BettelmOnch zurtlck- 
zuhalten folgende zweite Strophe: 

„Nicht fasse in so kurzer Zeit, Brahmane, 

Vertrauen zu dem vierfaBigen Tiere, 

Da einen festen Stofi es fuhren will, 

springt es zuruck; es wird dich furchtbar treffen." 

Wahrend aber der weise Kaufmann noch sprach, 
kam der Widder rasch heran und stieB jenen an den 
Schenkel, dafi er von Schmerz betaubt zu Boden fiel. 
Jammernd lag er da. Um den Sachverhalt klarzulegen, 
sprach der Meister 1 ) folgende dritte Strophe: 

„Zerbrochen ist der Schenkel, ausgeleert die Schale*), 
vernichtet des Brahmanen ganze Habe. 

Die Arme streckt er aus und jammert laut: 

,Kommt doch herbei; man bringt den Heil’gen um‘.“ 

Folgende vierte Strophe sprach der BettelmOnch: 


>) Das Wort „Meister“ statt Bodhisattva ist an dieser Stelle 
sehr auffallend. 

■) Mit „kharibhara“, wdrtlich „Getreidetr5ger“, ist wohl die 
Almosenschalc gemeint. 



„So liegt am Boden hingestreckt, 
wer den ehrt, der es nicht verdient; 
so wie ich wurde bingeworfen, 
getbtet von dem Bock, ich Tor." 

Wahrend er noch so jammerte, hauchte er dort 
sein Leben aus. 

Nacbdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Mann mit dem Fellgewand derselbe wie jetzt; 
der weise Kaufmann aber war ich." 

Ende der ErzShlung von dem Mann mit dem Fellgewand. 


325. Die Erzflhlung von der Riesen- 
eidechse 1 ). 

„Da ich dich hielt far einen Frommen.* Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen BetrOger. Die Begebenheit ist schon oben er- 
zahlt. Auch hier fOhrten sie jenen MOnch herbei und 
zeigten ihn dem Meister mit den Worten: „Herr, dieser 
MOnch ist ein Betrilger . 0 Der Meister erwiderte: „lhr 
MOnche, nicht nur jetzt sondern auch frQher schon war 
dies ein Betrilger." Nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Geschlechte der Rieseneidechsen 
seine Wiedergeburt. AJs er herangevvachsen war, wat¬ 
er stark von Kbrper und wohnte im Walde. Ein laster- 
hafter Asket aber hatte sich unweit davon eine Laub- 
htltte erbaut und wohnte daselbst. — Als der Bodhi¬ 
sattva sich Futter suchte und diese sah, dachte er: „Es 
wird die LaubhUtte eines tugendhaften Asketen sein;" 
er ging hin, begrUfite ihn ehrfurchtsvoll und begab sich 
dann in seine Behausung zuriick. 


J ) Vgl. das ahnlichc Jstaka 138, flbersetzt Band I, S. 514-516. 
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Eines Tages nun hatte jener falsche Asket von den 
FamiJien, die ihm aufwarteten, wohlzubereitetes stifies 
Flcisch erhalten. Als er fragte: „Was ist das far 
Fleisch?**, erfuhr er, es sei Eidechsenfleisch. Da dachte 
er, von Lust nach Wohlgeschmack Oberwaltigt: „Ich 
vverde die Rieseneidechse, die bestSndig in meine Ein- 
siedelei kommt, toten, nach Belieben braten und ver- 
zehren." Und er nahm zerlassene Butter, Molken, Ge- 
wOrze und andere Stoffe und ging dorthin. Er verbarg 
einen Hammer in seinem gelben Gewande und setzte 
sich, die Ankunft des Bodhisattva erwartend, an die 
Tor seiner Laubhtitte, als ob er ganz ruhig ware. 

Jener kam herbei und bemerkte, da8 der Asket 
ein. bdses Aussehen habe. Da dachte er: „Er wird 
vom Fleische meiner Stammesgenossen gegessen haben; 
ich will ihn untersuchen. * Er stellte sich in seine Wind- 
richtung; da witterte er den Geruch seines KOrpers und 
merkte, dafi er vom Fleische seiner Stammesgenossen 
gegessen habe. Er ging daher nicht zu ihm hin, son- 
dern kehrte wieder uni. Als jener merkte, dafi er nicht 
herbeikomme, warf er seinen Hammer nach ihm. Der 
Hammer aber traf nicht den KOrper, sondern berUhrte 
nur die Spitze seines Schwanzes. 

Jetzt rief der Asket: „Gehe, ich habe dich gefehlt." 
Der Bodhisattva erwiderte: „Mich hast du jetzt gefehlt, 
die vier Hdllen aber wirst du nicht verfehlen." Er lief 
davon und schltipfte in den Ameisenhaufen, der am 
Ende des Wandelganges stand. Hier streckte er aus 
einem Loche den Kopf heraus und sprach, den Asketen 
anredend, folgende zwei Strophen: 

„Da ich dich hielt fUr einen Frommen, 
ging ich zu dir, dem Unbezahmten. 

Doch du wirfst mich mit einer Keule, 
und tust, als seist du kein Asket. 

Du loll, Jataxam. ID. 


7 
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Was sollen dir die Flechten, Tor, 
was tust du mit dem Fellgewand? 

Im Innern bist du silndbefleckt, 
nach auBen zeigst du heilig dick" 1 ) 

Als dies der Asket hOrte, sprach er folgende dritte 
Strophe: 

„Komm her, Eidechse, kehre urn, 
ifi diesen Brei aus ReiskOrnern! 

Ich habe Sesamol und Salz 

und auch vie! Pfeffer ist mein eigen." 

Da dies der Bodhisattva hdrte, sprach er folgende 
vierte Strophe: 

*In diesen Hiigel geh' ich lieber, 
den hundert Ameisen bewohnen. 

Was nutzt dir SesamOl und Salz? 

Nicht passend ist ftlr mich der Pfeffer." 

Nach diesen Worten aber fOgte er hinzu: „Holla, 
du falscher Asket, wenn du hier wohnen bleibst, werde 
ich in dem Dorfe, wo du deine Nahrung erhaltst, den 
Leuten sagen, du seiest ein Dieb, und dich festnehmen 
lassen. Ich werde veranlassen, daB du diesen Ort auf- 
gibst. Laufe rasch davon!" Mit diesen Worten versetzte 
er ihn in Furcht. Der falsche Asket aber machte sich 
davon. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der falsche Asket dieser betrQgerische MOnch, 
der RieseneidechsenkOnig aber war ich." 

Ende der ErzShlung von der Rieseneidechse. 


’) Dies ist die Strophe 394 des Dhamraapadam und zugleich 
die Strophe des Jataka 138. 
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326. Die Erzahlung von der Kakkaru- 

Blume. 

„Wer mit dem Ktfrper nichts entwcndet." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jctavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf Devadatta. Als dieser die Gemeinde gespalten 
hatte und weggegangen war, die ersten Schuler aber mit 
seiner Gefolgschaft zuruckgekehrt waren, kam ihm heifies 
Blut aus dem Munde heraus 1 ). — Darauf begannen die 
Monche in der Lehrhalle folgcndes GesprSch: „Freund, 
nachdem Devadatta durch lQgcnhaftc Reden die Gemeinde 
gespalten, ist er jetzt krank geworden und leidet grofies 
UnglQck." Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Unterhaltung, ihr MOncbe, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und der,“ sprach 
er: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, sondern auch schon 
frQher sprach dieser die Unwahrheit; und nicht nur jetzt 
leidet er infolge seiner unwahren Reden grofies UnglQck, 
sondern auch fruher schon erging es ihm so." Nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergan- 
genheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein Gdttersohn im Himmel der Drei- 
unddreifiig Gotter. Zu der Zeit aber wurde zu Benares 
ein grofies Fest gefeiert. Viele Nagas, Supannas 2 ) und 
auch Erdgottheiten kamen herbei und schauten bei dem 
Feste zu. Auch vom Himmel der Dreiunddreifiig Gdtter 
schmilckten sich vier G&ttersdhne mit einem Kopfputz 
aus gOttlichen Blumen, die Kakkaru-Blumen hiefien, 
und gingen urn das Fest zu sehen. Die Stadt, die sich 
zwdlf Yojanas weit ausdehnte, wurde ganz von dem 
Dufte dieser Blumen erfullt Die Leute fragten: „Wer 
hat sich mit diesen Blumen geschmUckt?", und gingen 
umher, indem sie danach suchten. Da sagten die Gotter- 
sdhne: „Diese suchen nach uns;“ sie flogen im Hofe 


*) Vgl. „Leben des Buddha", S. 187. 

*1 Vgl. Band II, S. 16, Anra. 1 und 2. 

7 - 
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des Konigs empor und blieben durch ihre grofie gdtt- 
liche Macht in der Luft stehen. 

Viel Volks versammelte sich. Auch der Konig kam 
herbei samt den VizekOnigen. Darauf fragte man jene: 
„Aus welcher Gcitterwelt kommt ihr?" „Wir kommen 
aus der Gotterwelt der DreiunddreiBig." „Zu welchem 
Zweck seid ihr gekommen?" „Um das Fest rait anzu- 
sehen." „Was sind das fUr Blumen?" „Es sind gatt- 
liche Kakkaru-Blumen." Darauf riefen die Leute: „Ihr 
Herren, schmUckt euch in eurer Gatterwelt mit andern 
Blumen; gebt uns diese!" 

Darauf sagten die GdttersOhne: „Diese gdttlichen 
Blumen passen nur fUr Leute von grofier Macht; ftlr 
die Niedrigen, die Unweisen, die zu Gemeinem Ge- 
neigten, die Lasterhaften auf der Menschenwelt passen 
sie nichL Fur die Menschen aber, die mit den und den 
Tugenden ausgestattet sind, passen sie wohl." Nach 
diesen Worten sprach der alteste unter den Gotter- 
sOhnen folgende erste Strophe: 

„Wer mit dem Kbrper nichts entwendet, 
wer mit dem Mund nicht unwalir redet, 
wen Ehrung nicht macht iibermUtig, 
ist der Kakkaru-Blume wiirdig." — 

Als dies der Hauspriester des Konigs hdrte, dachte 
er: „Ich besitze zwar keine einzige dieser Tugenden; 
durch Ltigen aber will ich diese Blumen erhalten und 
mich damit schmQcken. Auf diese Weise wird das 
Volk von mir erkennen, daB ich mit Tugenden ausge- 
stattet bin." Und er rief: „Ich besitze diese Tugenden," 
liefi sich die Blumen bringen und schmtlckte sich damit. 
Dann bat er den zweiten Gottersohn. Dieser sprach 
folgende zweite Strophe: 
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w Wer redlich trachtet nach Besitz, 
nicht durch Betrug sich Geld verschafft, 
wem Gelderwerb nicht steigt zu Kopfe, 
ist der Kakkaru-Blume wilrdig." 

Der Hauspriester sagte: „Ich besitze diese Tugen'- 
den," lieB sich auch diese Bluraen bringen und schmOckte 
sich damit. Dann bat er den dritten Gdttersohn. Dieser 
sprach folgende dritte Strophe: 

„Der, dessen Herz nicht gelbstlchtig, 
der fest ist, nicht der Lust ergeben, 
der nicht allein das StiBe iBt, 
ist der Kakkaru-Blume wilrdig." 

Der Hauspriester erwiderte: „Ich besitze diese 
Tugenden," lieB sich auch diese Blumen bringen und 
schmUckte sich damit. Dann bat er den vierten Gotter- 
sohn. Dieser sprach folgende vierte Strophe: 

„Wer nicht vor Augen, nicht im Rilcken 
von weisen Leuten Boses redet, 
wer derart ist in Wort und Taten, 
ist der Kakkaru-Blume wilrdig. 0 

Der Hauspriester erwiderte: „Auch diese Tugen¬ 
den besitze ich,“ lieB sich auch diese Blumen herbei- 
bringen und schmOckte sich damit. Nachdem so die 
Gottersohne ihre vier Blumenkissen dem Hauspriester 
gegeben hatten, kehrten sie in ihre Gotterwelt zurQck. 

Als sie aber fortgegangen waren, entstanden im 
Kopfe des Hauspriesters groBe Schmerzen. Sein Haupt 
war, als wQrde es mit einer scharfen Schwertspitze 
durchbohrt oder als wQrde es von einer eisernen Keule 
gepreBt. Von Schmerz gepeinigt drehte er sich iramer 
wieder um und schrie laut Als man fragte, was er 
habe, antwortete er: „Ich habe ltigenhafterweise von 
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den Tugenden, die] ich nicht besitze, behauptet, sie 
seien mir eigen, und die Gottersohne um die Blumen 
gebeten. Nebmt sie mir vom Kopfe!" Als man sie 
aber herabnehmen wollte, konnte man es nicht; es war, 
als seien sie mit eisernen Banden befestigt. Man hob 
ihn auf und trug ihn nachhause. 

Wahrend er dort so schrie, vergingen sieben Tage. 
Der Kdnig sprach zu seinen Ministern: „Der laster- 
hafte Brahmane wird sterben; was sollen wir tun?" Sie 
antworteten: „0 FUrst, wir wollen abermals ein Fest 
veranstalten; dann werden die Gottersbhne wieder- 
kommen." Der KOnig liefi darauf wieder ein Fest ver¬ 
anstalten. Die GOttersohne kamen wieder, erfallten die 
ganze Stadt mit dem Dufte ihrer Blumen und stellten 
sich wieder in den Kdnigshof. Eine grofie Volksmenge 
versammelte sich. Man brachte den lasterhaften Brah- 
manen herbei und legte ihn vor sie auf die Brust. Er 
bat die GdttersOhne: „Gebt mir das Leben wieder, ihr 
meine Gebieter!" 

Darauf sprachen die Gottersohne: „Ftlr deinen 
lasterhaften, bOsen Wandel passen diese Blumen nicht. 
Du hattest die Absicht uns zu betrUgen; du hast den 
Lohn fur deine LUgen erhalten." Nachdem sie ihn so 
inmitten der grofien Volksmenge getadelt, entfernten sie 
das Blumenkissen von seinem Haupte, gaben der Volks¬ 
menge eine Ermahnung und kehrten an ihren eigenen 
Aufenthaltsort zuriick. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Danials 
war der Brahinane Devadatta; von den GdttersOhnen war 
der eine Kassapa, der andre Moggalana, der dritte Sari- 
putta; der alteste Gottersohn aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von der Kakkaru-Blume. 
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327. Die Erz&hlung von Kakati. 

„Von dorther weht doch dieser Duft.“ Dies erzahlte 
der Mcister, da er im Jetavana vcrweilte, mit Beziehung 
auf einen unzufriedenen Monch. Damals nSmlich fragte 
der Meister diesen MOnch: „Ist es wahr, MOnch, dafi du 
unzufrieden bist?" Als er zur Antwort erhielt: „Es ist 
wahr, Herr," fragte er weiter: „Wodurch bist du unzu- 
frieden geworden?" und der Monch erwiderte: „Durch die 
Macht der Begierde." Da sprach der Meister: ,,0 MOnch, 
das weibliche Geschlecht kann man nicht behuten, es ist 
unbehtltbar. In der Vorzeit licfien Weise ein Weib in¬ 
mitten des Ozeans in cinem Palaste im Simbali-See *) woh- 
nen und konnten es doch nicht behuten." Nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schofie von dessen erster Gemahlin 
seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen war, ftihrte 
er nach dem Tode seines Vaters die Regierung. Seine 
erste Gemahlin, Kakati mit Namen, war sehr schOn 
wie ein Gottermadchen. (Hier wird nur ein Auszug ge- 
geben; ausftlhrlich wird die Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit im Kunala-Jataka ? ) erzahlt werden.) 

Damals aber kam ein Supapna-Konig in Menschen- 
gestalt herbei und spielte mit dem KOnige Wtlrfel. Er 
verliebte sich in Kakati, des KOnigs erste Gemahlin, 
nahm sie mit sich in seine Supa^na-Behausung und er- 
freute sich mit ihr. Als der Kdnig seine Gattin nicht 
mehr sah, sagte er zu einem Musiker namens Nata- 
kuvera: „Du suche sie!" Dieser entdeckte d'en Supai^iia- 
Konig, wie er in einem Eraka-Walde in einem Teiche 

‘) Dies ist ein Sec am Meru-Bcrg, um den herum die Su- 
pannas wohnen. Er ist umgeben von einem Simbali- Oder Seiden- 
walde; vgl. Band I, S. 139. Anm - 2 - 

■) Dies ist das 536. Jataka; bei FausbOll Band V, S. 412—456. 
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lag; als dann der Supapna-KOnig wegging, setzte er sich 
in einen seiner FlUgel und gelangte so in die Supanna- 
Behausung. Nachdera er sich rait jener in Lust ver- 
einigt hatte, setzte er sich wieder in einen seiner Fliigel 
und kehrte zuriick. 

Als nun der Supanna wieder mit dem KSnige 
Wiirfel spielte, nahm jener seine Laute, ging an den Spiel- 
tisch heran und sprach, neben dera KOnige stehend, 
nach Art eines Liedes folgende erste Strophe: 

„Von dorther weht doch dieser Duft, 
wo meine Herzgeliebte weilt. 

Kakati ist ja weit von hier, 
an welcher sich mein Herz erfreut. ft 

Als dies der Supapna hOrte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Wie bist du Qbers Meer gekommen, 
wie fiber den Kebuka-FluB? 1 ) 

Wie kamst du liber sieben Meere, 
wie stiegst du in den Seidenwald?" 

Da dies Nafakuvera vemahm, sprach er folgende 
dritte Strophe: 

„Durch dich ich Uberschritt das Meer, 
durch dich auch den Kebuka-FluB; 
durch dich die sieben Ozeane, 
durch dich kam ich zum Seidenwald." 

Darauf sprach der Supanna-Kiinig folgende vierte 
Strophe: 

w Pfui tiber meinen groBen K6rper, 
pfui tiber mich den Unachtsamen, 
weil ich der Gattin ihren Buhlen 
selbst zu- und wieder weggefiihrt.“ 


*) Ein FIuB jenseits des Indien begrenzenden Meeres. 
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Er brachte die Frau wieder herbei, gab sie dem 
Kdnige von Benares zurilck und kara nicht wieder. 

Nachdem der Meister dicse Unterweisung beschlossen 
und die "Wahrheiten verkundct hatte, verband cr das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung der 
■Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene Mdnch zur 
Frucht der Bekehrung): „Damals war Na^akuvera der un¬ 
zufriedene Mdnch, der Kdnig aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von KakSti. 


328. Die Erzflhlung von dem nicht zu 
Betrauernden. 

„Gar vielen jetzt gehfirt die Frau." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Gutsbesitzer, dessen Gattin gestorben war. Nach 
dem Tode seiner Frau nSmlich badete er nicht mehr, er 
afi nicht, er besorgte nicht seine Geschafte. Ganz flber- 
waltigt von Schmerz ging er nach dem Totenfeld und ver¬ 
weilte dort jammernd. In seinem Innem aber brannte wie 
eine Lampe in eincm Zimmer seine Fahigkeit zur Be- M 

kehrung. 

Als nun der Meister zur Zeit der Morgendammerung 
die Welt betrachtete’) und diesen sah, dachte er: „Au 8 er 
mir ist niemand imstande ihm seinen Kummer zu stillen 
und ihm die Bekehrung zu teil wcrden zu lassen. Ich will 
ihm eine Hilfc wcrden." Als er nach dem Mahle von 
seinem Almosengange zurQckkehrte, kam er mit dem ihn 
geleitenden Mdnche an dessen HaustUre. Der Gutsbesitzer 
hdrtc sein Kommen, ging ihm entgegen und erwies ihm 
allc anderen Ehren. Als dann der Meister auf dem her- 
gerichteten Sitze sich niedergelassen hatte und der Guts¬ 
besitzer herankam, ihn begrQfite und sich neben ihn setzte, 
fragte jener: „Laienbrudcr, warum bist du so still?" Der 
andere erwiderte: „Ja, Herr, meine Gattin ist gestorben; 
da ich uber sie trauere, bin ich bekQmmert." Darauf sprach 
der Meister: „Was dem Zerstdren ausgesetzt ist, das 


*) Vgl. „Leben des Buddha'*, S. 215 f. 
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wird zerstOrt. Nachdem es zugrunde gegangen ist, darf 
man darOber nicht bekOmmert sein. Auch die Weisen der 
Vorzeit dachten, als ihre Gatlin gestorben war: ,Was 
dem ZerstOren ausgesetzt ist, das ist zerstdrt worden* 
und waren nicht mehr bekOmmert" Nach diesen Worten 
erzahlte er, von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

(Die Begebenheit aus der Vergangenheit wird im 
zehnten Buche im Cullabodhi-Jataka 1 ) erzahlt werden. 
Hier folgt nur ein kurzer Auszug.) Als ehedem zu 
Benares Brahmadatta regierte, nahm der Bodhisattva in 
einer Brahmanenfamilie seine Wiedergeburt. Als er 
herangewachsen war und zu Takkasila alle Ktlnste er- 
lernt hatte, kehrte er zu seinen Eltern zurQck. In 
diesem Jataka war das groBe Wesen ein heilig lebender 
Vornehmer. 

Seine Eltern sagten nun zu ihm: „Wir wollen fiir 
dich eine Gattin heraussuchen." Der Bodhisattva ant- 
wortete: „Mich verlangt nicht nach dem Leben im 
Hause; nach eurem Tode werde ich die Welt ver- 
lassen." Als er aber immer wieder von ihnen gebeten 
wurde, machte er sich ein goldenes Bild und sagte: 
„Wenn ich ein solches Madchen erhalte, werde ich es 
nehmen." Darauf schickten seine Eltern Leute fort 
samt groBem Gefolge und gaben ihnen folgenden Auf- 
trag: „Verbringt dies goldene Bild auf einen verdeckten 
Wagen und geht. Durchforschet den ganzen Jambu- 
Erdteil; wo ihr ein solches Brahmanenmadchen seht, 
da gebt ihr dieses goldene Bild und bringet sie hier- 
her!" Damit entlieBen sie sie. 

Zu dieserZeit aber hatte ein tugendhaftesMadchen die 
Brahmawelt verlassen 2 ) und war im Reiche Kasi in 

*) Dies ist das 443. Jataka, bei FausbOll Band IV. 

! ) Auch die Bewohner der Gotterwelten stcrben und kOnnen 
als Menschen wiedergeboren werden. 
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einem Dorfe als ein Madchen im Hause eines acht- 
hundert Millionen besitzenden Brahmanen wiederge- 
boren worden; man nannte sie Sammillabhasinl. Diese 
war, als sie sechzehn Jahre zahlte, sehr schfln und 
reizend; sie glich einem Gottermadchen und war mit 
alien Abzeichen der Schdnheit ausgestattet. Ihr Herz 
war noch nie vorher von sinnlicher Lust erfilllt worden; 
sie lebte in vOlliger Heiligkeit. Als nun die Leute mit 
dem goldenen Bilde umherzogen, kamen sie auch in 
dieses Dorf. Als die Leute das Bild sahen, sagten 
sie: „Aus welchem Grunde ist auf diesem Bilde 
Sammillabhasinl, die Tochter des Brahmanen so und 
so?" Als die anderen dies hOrten, gingen sie zu dieser 
Brahmanenfamilie hin und wflhlten Sammillabhasinl fdr 
ihren Herrn. Diese aber schickte ihren Eltern Bot- 
schaft, sie wolle nach dem Tode ihrer Eltern die Welt 
verlasseh, sie verlange nicht nach dem hauslichen Leben. 
Doch die Eltern erwiderten: „Was tust du, Madchen?'*; 
sie nahmen das goldene Bild und schickten ihre Tochter 
mit grofiem Gefolge fort. 

So feierten sie die Hochzeit des Bodhisattva mit 
Sammillabhasinl, obwohl beide nicht wollten. Obschon 
sie in einem Schlafgemach und auf einem Lager 
schliefen, schauten sie einander nicht in Lust an; wie 
zwei MOnche oder zwei Heilige wohnten sie zusammen 
an einem Orte. — 

In der Folgezeit starben die Eltern des Bodhisattva. 
Nachdem er ihnen die letzte Ehrung erwiesen, rief er 
Sammillabhasinl herbei und sprach: „Liebe, meiner 
Familie gehbren achthundert Millionen und deiner Fa¬ 
in ilie gehOren auch achthundert Millionen. Nimm all 
dies Geld und halte den Besitz in Ordnung; ich will 
die Welt verlassen." Jene erwiderte: „Du Sohn eines 
Edlen, wenn du die Welt verlassest, will auch ich die 
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Welt verlassen; ich kann nicht ohne dich leben.“ 
„Komme also", versetzte der Bodhisattva; er ver- 
schenkte das ganze Geld als Almosen, warf das ganze 
VermOgcn von sich wie einen Speichelklumpen und 
zog nach dem Himalaya. Hier bet&tigten beide die 
Asketen-Weltflucht und ernahrten sich von den Wurzeln 
und Frtlchten des Waldes. 

Nachdem sie lange dort geweilt, stiegen sie einmal 
um sich mit Salz und Saurem zu versehen vom Hima¬ 
laya herab und kamen allmahlich auf ihrer Wanderung 
nach Benares, wo sie im Parke des Kflnigs Wohnung 
nahmen. Wahrend sie dort wohnten und die zarte 
Asketin unschmackhaftesSpeisengemisch geniefien muBte, 
befiel sie blutige Dysenterie. Da sie kein passendes 
Heilmittel erhielt, wurde sie schvvach. Zur Zeit des 
Almosengangs nahm sie der Bodhisattva auf die Arme, 
trug sie an das Stadttor und legte sie in einer Halle 
auf einer Bank nieder; er selbst ging dann in die Stadt 
um Almosen zu sammeln. 

Als er noch nicht ganz hinausgegangen war, starb 
sie. Viele Menschen umstanden sie, als sie ihre SchOn- 
heitsfillle wahrnahmen, und sie klagten und weinten. 

Als der Bodhisattva von seinem Almosengang zurtick- 
kehrte und bemerkte, dafi sie tot sei, sagte er: „Was 
der ZerstOrung ausgesetzt ist, wird zersWrt. Alles Ge- 
schaffene ist unbestandig und diesem Wechsel unter- 
worfen.“ Er setzte sich darauf auf die Bank, auf der 
die Tote lag, verzehrte das Speisengemisch und spUlte 
sich dann den Mund aus. 

Die vielen Menschen, die rings heruni standen, 
fragten: „Herr, was ist dir diese Asketin?" Er ant- j 
wortete: „Zur Zeit, da ich noch Laie war, war sie \ 
meine Dienerin." Die Leute sagten weiter: „Herr, wir 
konnen uns nicht zurttckhalten, wir weinen und klagen; 
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warum weint Ihr nicht?“ Darauf erwiderte der Bodhi- 
sattva: „Solange diese lebte, war sie mir etwas; jetzt, 
da sie einer anderen Welt angehOrt, ist sie mir nichts 
mehr. Sie ist zu anderen Leuten gegangen; warum 
soil ich weinen?" Und indem er der Volksmenge die 
Wahrheit verkilndete, sprach er folgende Strophen: 

„Gar vielen jetzt gehSrt die Frau; 
was soli ich denn mit ihnen tun? 

Darum betrauere ich nicht 
die liebe Sammillabhasinl. 

Wenn man das alles wUrd' betrauern, 
was fiir uns nicht mehr existiert, 
so sollte man sich selbst betrauern, 
da stets man in des Tods Gewalt. 

Denn nicht wer steht und nicht wer sitzt, 
nicht der, der liegt, noch der, der reist, 
ist nur fiir einen Augenaufschlag 
gesichert vor des Todes Nahen. 1 ) 

Da also selbst man noch am Leben 
und ohne Zweifel ist das Scheiden, 
soil man dem Lebenden sich weihen 
und nicht Vergangenes betrauern." 

So zeigte das grofie Wesen mit diesen vier Strophen 
die UnbesUindigkeit der Dinge und erkl&rte die Wahr¬ 
heit. Eine grofie Volksmenge erwies der Asketin die 
letzten Ehren. Der Bodhisattva aber kehrte in den 
Himalaya zuruck, erlangte die Fahigkeit zur Ekstase 

*) Die Lesart „saratibbayo n gibt keinen vcrntinftigen Sinn. 
Der Kommentator erklart es mit „dusati vayo“ «— das Leben 
geht zugrunde; auch eine Handschrift hat diesen Ausdruck. 
Uberhaupt sind die beiden letzten Strophen dunkel; auch der 
Kommentator zeigt durch seine wortreichen Umschreibungcn, 
dafi ihm die Verse nicht klar sind. 
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und die Erkenntnisse und gelangte spater in den Brahma- 
hiramel. 

Nachdem der Meistcr dicse Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkQndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
der Wahrheiten abcr gelangte jener Gutsbesitzer zur Frucht 
der Bekehrung): „Daraals war Sammillabhasinl die Mutter 
des Rshula, der Asket aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von dem nicht zu Betrauernden. 


329. Die Erzahlung von Kalabahu. 

„Was wir an Trank und Speise". Dies erzahlte der 
Meister, da er ini Vejuvana verweilte, mit Bezichung auf 
Devadatta, da dieser seinen Ruhm und sein Ansehen ver- 
loren hatte. Als nSmlich Devadatta gegen den Vollendeten 
grundlos einen HaB gefaBt und die Bogenschlltzen gegen 
ihn abgesandt hatte 1 ), wurde durch die Loslassung des 
Elefanten Nalagiri seine Schuld offcnbar. Die Lcute ver- 
weigerten ihm daraufhin die Dienste und die Speisen u. dgl., 
die sie ihm sonst gewahrt hatten; auch der KOnig schaute 
ihn nicht mehr an. Nachdem sein Ruhm und seine Ehre 
veraichtet waren, ging er umher und erbettclte sich in 
den Familien seine Nahrung. 

Die Mdnche begannen nun in der Lehrhalle folgendes 
Gesprach: „Freund, Devadatta wollte zu Ehre und Ruhm 
kommen, konnte sic aber, nachdem er sie erlangt, nicht 
auf die Dauer behaupten." Da kam der Meister und fragte: 
„Zu wclcher Unterhaltung, ihr Mbnche, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen?'* Als sie antworteten: „Zu der und 
der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, sondern 
auch schon frQher ging dieser seines Ruhines und seiner 
Ehre verlustig." Nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus dcr Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Dhananjaya regierte, war 
der Bodhisattva ein Papagei namens Radha, groB von 
Kdrper und voll entwickelt; sein jUngerer Bruder aber 


l ) Vgl. „Lebcn des Buddha", S. 172 ff. 
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hiefi Potthapada. 1 ) Ein Jager fing die beiden, brachte 
sie nach Benares und gab sie dem Kdnige. Der Kdnig 
tat die beiden in einen goldenen Kafig, liefi sie auf 
einer goldenen Platte Honigkomer verzehren, gab 
ihnen Zuckerwasser zu trinken und pflegte sie so. Sie 
waren hochgeehrt und zu grttBtem Ansehen und Ruhm 
gelangt. 

Es brachte aber ein Waldarbeiter einen groBen, 
schwarzen AfFen namens Kalabahu 2 ) herbei und gab 
ihn dem Kdnige. Weil dieser spSter gekommen war, 
wurde er mehr geehrt und gefeiert; die Ehrung der 
Papageien aber nahm ab. Weil der Bodhisattva schon 
die hohen Kennzeichen (eines kiinftigen Buddha) besafi, 
sagte er nichts dazu; sein jilngerer Bruder aber, der 
diese Kennzeichen nicht besaB, konnte die Ehrung des 
AfFen nicht ertragen und sagte: „Bruder, frllher gab 
man uns in dieser KOnigsfamilie s(lB schmeckende 
Kuchen u. dgl.; jetzt aber erhalten wir nichts mehr. 
Da wir vom KOnige Dhananjaya nicht mehr geehrt und 
ausgezeichnet werden, was sollen wir da noch an 
diesern Orte tun? Wir wollen in den Wald fliegen 
und dort wohnen." Und indem er ihn anredete, sprach 
er Folgende erste Strophe: 

„Was wir an Trank und Speise frtlher hatten, 

das kommt jetzt alles zu dem Klettertier. 8 ) 

Komm, laB uns, Radha, in den Wald jetzt fliegen; 

denn nicht mehr achtet uns Dhananjaya." 

Da dies Radha hOrte, sprach er folgende zweite 
Strophe: 


*) Diese Papageiennamen kommen auch in anderen Jfttakas 
vor; so in No. 145 und 198. 

’) Auf Dcutsch „der Schwarzarmigc''. 

*) Eigentlich B das auf den Zweigen lebcnde Tier". 
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„Der Ruhm, die Schande, Ehre und Unehre, 
der Tadel und das Lob, das Gliick und UnglUck 
sind unbestand’ge Dinge bei den Menschen. 

Sei still; was bist du traurig, Potfhapada?" 

Als dies Potthapada hOrte, sprach er, da er sich 
von dem Neide gegen den Affen nicht freimachen 
konnte, folgende dritte Strophe: 

„Ja sicherlich, du bist ein Weiser, Radha; 
du weifit, was in der Zukunft erst geschieht. 

Doch wie wohl kdnnten wir den Klettrer sehen, 
daB ihn, den Niedrigen, der Konig fortjagt?" 

Als dies Radha hOrte, sprach er folgende vierte 
Strophe: 

„Er wackelt mit dem Ohr, er schneidet Fratzen, 
durch sein ,muhu‘ setzt er in Furcht die Prinzen. 
Von selbst wird es bewirken Kalabahu, 
dafi ihm hier Trank und Speise wird entzogen." — 

Nach einigen Tagen wackelte Kalabahu vor den 
Sohnen des Kbnigs mit den Ohren und schnitt Fratzen; 
dadurch versetzte er die Prinzen in Furcht. Aus Angst 
schrien sie auf. Der Konig fragte, was das sei; und 
als er den Sachverhalt erfuhr, sagte er: „Treibt den 
Affen fort" und liefi den Affen fortjagen. Die Papa- 
geien aber wurden wieder geehrt und geachtet wie 
fraher. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
batte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: .Ja¬ 
mals war Kalabahu Devadatta, Po«hapada war Ananda, 
Radha aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Kalabahu. 
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550. Die Erz&hlung von der Tugend- 
untersuchung. 

„Die Tugend nur ist schOn." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf eiiien Br 5 h- 
manen, der die Tugend auf ihren Wert geprUft hatte. Die 
beiden Begebenheitcn sind schon oben erzahlt 1 ); bier aber 
war der Bodhisattva der Hauspriester des KOnigs von 
Benares. 

Um seine Tugend auf ihren Wert zu untersuchen 
nahm er an drei Tagen von der Schale des Schatz- 
meisters ein Kahapaiia. Darauf fohrte man ihn als 
einen Dieb zum Kdnig. Als er nun vor dem Kbnige 
stand, sprach er folgende erste Strophe: 

„Die Tugend nur ist schdn; die Tugend 
ist auf der Welt untlbertroffen. 

Sieh, diese gift’ge Schlange wird ja, 
weil sie voll Tugend, nicht getdtet." 

Nachdem er mit dieser Strophe die Tugend ge- 
priesen hatte, bat er den KOnig um Erlaubnis die 
Welt zu verlassen und machte sich auf den Weg nach 
der Einsamkeit. 

Da packte in einem leeren Laden ein Habicht ein 
StQck Fleisch und schwang sich damit in die Lttfte 
empor. Ihn umringten die anderen Vbgel und stiefien 
ihn mit Fafien, Krallen, SchnSbeln usw. Da jener 
diesen Schmerz nicht aushalten konnte, liefi er das 
Fleischstack fallen. Ein anderer nahm es an sich; da 
aber auch er auf diese Weise gepeinigt wurde, liefi 
auch er es fallen. Darauf nahm es wieder ein anderer 
und so ging es fort. Wer immer es nahm, den ver- 

*) Namlich im Jataka 86 (Band I, S. 368 ff.), dem auch die 
erste Strophe entnommen ist, und im Jataka 290 (Band 11 , S-489ff.). 

Dutoil, Jatakam. III. ® 
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folgten die Vflgel, und wer es weggeworfen hatte, der 
lebte in Frieden. 

Als der Bodhisattva dies wahrnahm, dachte er bei 
sich: „ Diese Lttste gleichen dem Fleischsttlck; wer sie 
ergreift, ist im UnglQck, wer sie aber aufgibt, lebt 
glticklich." Und er sprach folgende zweite Strophe: 

„Solange einer etwas hatte, 

solange hackten sie auf ihn, 

die Falken, die zusamraenkaraen; 

doch den, der nichts hat, schonten sie." — 

Nachdem er die Stadt verlassen hatte, legte er 
sich unterwegs in einem Dorfe abends in einem Hause 
nieder. Dort aber hatte eine Sklavin naraens Pingala 
mit einem Manne die Verabredung getroffen, er solle 
zu der und der Zeit kommen. Nachdem sie ihren 
Herren die FiiBe gewaschen und diese sich nieder- 
gelegt hatten, setzte sie sich auf die Schwelle und 
wartete auf sein Kommen, indem sie dachte: „Jetzt 
wird er kommen, jetzt wird er kommen." So ver- 
brachte sie die erste und die mittlere Nachtwache. Zur 
Zeit der Morgendammerung aber dachte sie: „Jetzt 
kommt er nicht mehr"; sie verlor die Lust, legte sich 
nieder und schlief ein. 

Als der Bodhisattva diese Begebenheit bemerkte, 
dachte er bei sich: „Diese hat in der Erwartung, jetzt 
werde der Mann kommen, aus Lust solange Zeit da- 
gesessen; da sie aber merkte, daB er nicht mehr komme, 
hat sie die Lust verloren und schlaft ruhig. Die Lust 
zu den Begierden ist ein UnglUck, von dieser Lust be- 
freit zu sein aber ist das GlQck." Und er sprach 
folgende dritte Strophe: 

„Von Lust befreit sie schlummert glticklich; 
erst die erftillte Lust bringt Freude. 
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Nachdem die Lust sie aufgegeben, 
schlaft jetzt in Ruhe Pirigala." — 

Als er am anderen Tage von diesem Dorfe aus in 
den Wald zog, sah er im Walde einen Asketen, der 
in Ekstase versunken dasafi. Da dachte er: w In dieser 
Welt und in einer anderen Welt gibt es nichts HOheres 
als das Gltlck der Ekstase." Und er sprach folgende 
vierte Strophe: 

,,Nichts Bess’res gibt es als den Frieden 
in dieser Welt und anderswo; 
nicht einen andern noch sich selbst 
verletzt, wer Frieden hat gefunden." 

Er ging in den Wald hinein, betatigte die Welt- 
flucht der Weisen, erlangte die Fahigkeit zur Ekstase 
und die Erkenntnisse und gelangte dann in die 
Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war ich der Hauspriester." 

Ende der Erzahlung von der Tugcnduntersuchung. 


331. Die Erzahlung von Kokalika. 

„Wer, wenn die Zeit noch nicht gekommen." Dies 
erz&hlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf Kokalika. Die Begebenheit ist im TakkSrika- 
Jataka 1 ) erzahlt. 

Als ehedem zu Benares Bralimadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen wertvollster Minister. Der Kdnig 
war ein Vielsprecher. Der Bodhisattva suchte nun immer 
nach einem Beispiel, um seine Vielsprecherei zu besei- 

*) Dies ist das 481. Jataka; bei FausbOll Band IV, S. 242 bis 
255. Vgl. dazu die Vorerzahlung vom Jataka 172 und 215. 

8 * 
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tigen. Eines Tages ging der KOnig in seinen Park 
und setzte sich auf dem ktfniglichen Steinsitze nieder. 
tJber ihra war ein Mangobaum. Hier hatte ein schwar- 
zer Kuckuck sein Ei in ein Krahennest gelegt und war 
davongeflogen. Das Krahenweibchen brUtete das 
Kuckucksei aus. In der Folgezeit schltipfte ein junger 
Kuckuck aus dem Ei heraus. Das Krahenweibchen 
dachte, es sei sein Sohn, brachte ihm mit seinem Schna¬ 
bel Futler und zog ihn auf. AIs seine FlUgel noch nicht 
ganz gewachsen waren, stieB er einmal den Kuckucks- 
ruf aus. Da dachte das Krahenweibchen: „Dieser sti>Bt 
jetzt schon einen andern Schrei aus; was wird er tun, 
wenn er herangewachsen ist?" Und sie stieB ihn mit 
dem Schnabel, totete ihn und warf ihn aus dem Neste. 

Er fiel vor die FuBe des Konigs. Dieser fragte den 
Bodhisattva: „Was ist das, Freund?" Da dachte der 
Bodhisattva: „Ich suche nach einem Vergleiche urn 
den Kflnig zu bekehren; jetzt habe ich einen gefunden." 
Und er sprach: „0 GroBkOnig, die allzu Geschwatzigen, 
diejenigen, die zur Unzeit viel reden, erleiden ein solches 
Schicksal. Dieser junge Kuckuck, o GroBkflnig, der 
von einem Krahenweibchen aufgezogen wurde, hat, als 
seine FlQgel noch nicht ganz gewachsen waren, zur 
Unzeit geschrien. Daran erkannte das Krahenweibchen, 
daB es nicht ihr Sohn war; sie stieB ihn mit dem Schna¬ 
bel, totete ihn und warf ihn herab. Ob es Menschen 
sind oder Tiere: wer zur Unzeit viel spricht, sttirzt in 
solches Ungltick." Nach diesen Worten sprach er fol- 
gende Strophen: 

„Wer, wenn die Zeit noch nicht gekommen, 

zur Unzeit allzuvieles redet, 

der geht zugrunde und liegt da, 

wie hier der Kuckucks-SprOBling liegt. 
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Denn nicht ein scharfgeschliffnes Schwert 
und nicht das Halahala-Gift 
bringt so rasch einen ura sein Leben, 
wie ein schlccht angebrachtes Wort. 

Drum soil zur Zeit wie auch zur Unzeit 
der Weise seine Zunge hilten; 
er moge nicht zu vieles reden, 
auch wenn er ist voll Selbstvertrauen. 

Wer wenig spricht zur rechten Zeit, 
wohluberlegt und einsichtsvoll, 
der tiberwindet alle Feinde, 
wie ein Supapria eine Schlange 1 )-" 

Nachdem der Konig die Wahrheitserklarung des 
Bodhisattva vemommen hatte, sprach er von da an 
wenig; er vergrOfierte aber dessen Ansehen und gab 
ihm noch mehr dazu. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war der junge Kuckuck Kokalika, der weise Mi¬ 
nister aber war ich." 

Ende der Erz&hlung von Kokalika. 


332. Die Erzfthlung von der Wagen- 
peitsche. 

„Obwohl er traf, schreit er: Getroffen." Dies er- 
zShlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf den Hauspriester des Kdnigs von Kosala. Als 
dieser nSmlich sich einmal nach einem Dorfe begab, das 
ihm gehdrte, und auf einem engen Wege dahinfuhr, sah 
er einen Wagenzug. Er rief: „Fahrt mit euren Wagen 

*) Zu diescm Bilde vergleiche man das Jataka 154, Qberseut 

Band II, S. 14—17- 



weg, fabret weg!" und fuhr weiter. Als abcr der vorderste 
Wagen nicht aus dem Wege fuhr, wurde er zomig und 
schlcuderte seinen Peitschenstock nach dem Wagenlenker 
des vordersten Wagens. Der Stock aber traf nur das Joch 
das Wagens; deshalb prallte er ab, fuhr zurQck und traf 
die Stime des Hauspriesters, so da8 sofort eine Beule auf 
der Stime sich erhob. Der Hauspriester kehrte urn und 
berichtete dem Kflnig, er sei von den WagenfOhrern ge- 
schlagen worden. Man rief die Wagenlenker, untersuchte 
die Sache und stellte dabei die Schuld des Hauspriesters fest. 

Eines Tages nun begannen die MOnche in der Lehr- 
balle folgendes GesprSch: „Freund, der Hauspriester des 
KOnigs hat geklagt, er sei von den Wagenlenkern geschla- 
gen worden, ist aber bei dieser Klage selbst unterlegen." 
Da kam der Meister und sagte: „Zu welcher Unterhaltung, 
ihr MOnche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?“ Als 
sie antworteten; „Zu der und der," sprach er: „ Nicht 
nur jetzt, ihr MOnche, sondern auch schon frOher tat dieser 
derartiges." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als efaedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Justizminister. Als sich aber der 
Hauspriester des K6nigs auf seinem Wagen nach einem 
ihm gehbrigen Dorfe begab usw. ganz wie vorher. Hier 
aber setzte sich der K&nig, als ihm der Hauspriester 
dies meldete, selbst auf den Richterstuhl und lieB die 
Wagenlenker zu sich rufen. Ohne vorher die Sache 
zu untersuchen sagte er: „Ihr habt meinen Hauspriester 
geschlagen und dadurch veranlafit, dafi auf seiner Stirn 
eine Beule entstand," und entschied, man solle ihnen 
all ihr Eigentum nehmen. 

Da sprach zu ihm der Bodhisattva: „Ihr, o Grofi- 
ktfnig, lafit diesen Leuten alles nehmen, ohne die Sache 
untersucht zu haben. Manche aber, die sich durch sich 
selbst getroffen haben, sagen trotzdem: ,Von einem andern 
sind wir getroffen worden*. Darum pafit es nicht ftlr 
einen KOnig, der das Rechte will, etwas ununtersucht zu 
tun; erst wenn man die Untersuchung geftthrt hat, soil 



man die Entscheidung fallen." Und er sprach folgende 
Strophen : 

„Obwohl er traf, schreit er: Getroffen! 

Obwohl besiegt, nennt er sich Sieger. 

Wer frdher die Entscheidung fallte, 
der traute nicht nur einem, Konig. 

Wer drum von edler Kaste, Weiser, 
der soil auch auf den andern hdren; 
wenn er der beiden Wort vernommen, 
m5g’ er entscheiden, wie es recht. 

Nicht gut ist’s, wenn ein Laie trag den Lasten lebt, 
nicht gut ist’s, wenn ein Weltfliichdingsich nicht bezahmt; 
nicht gut ist’s, wenn ein KOnig nicht erst untersucht, 
nicht gut ist’s auch, wenn ztlrnt ein weiser Mann. 

Entscheiden soil der KOnig nach VerhOr, 
nicht ohne Untersuchung, VolkerfUrst; 
von dem, der nur nach Untersuchung handelt, 
wird Ruhm und Ehre, KOnig, immer groBer." — 

Als der Konig die Worte des Bodhisattva vernom¬ 
men, untersuchte er die Sache in Gerechtigkeit; als 
aber die Untersuchung in Gerechtigkeit durchgefQhrt 
war, stellte sich die Schuld des Brahmanen heraus. 

Nachdem der Mcister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jfitaka mit folgenden 
Worten: „Der damalige Brahmane war auch der jetzige 
Brahmane, der weise Minister aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Wagenpeitsche. 


333. Die Erzahlung von der 
Rieseneidechse. 

„Das habe ich an dir gemerkt." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
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einen Gutsbesitzer. Die Begebenheit ist schon oben er- 
zablt 1 ). Hier aber sagtcn, als diese ihre Schuld einge- 
trieben halten und auf dem Heimwege waren, unterwegs 
Jager zu ihnen: „Esset beide davon" und gaben ihnen 
eine gebratenc Eidechsc. Der Mann aber schickte seine 
Gattin fort, um Wasscr zu holen, und verzehrte selbst die 
ganze Eidechse. Als sie zuruckkam, sagte er: „Liebe, die 
Eidechse ist davongelaufen!" Sie erwiderte: „Es ist gut, 
Herr; wcnn eine gebratene Eidechse davonlauft, was kann 
man da tun?" 

Nachdcm sie im Jetavana Wasser getrunken hatte und 
auch neben dem Meister saB, fragte sic dieser: „0 Laien- 
schwester, verlangt dieser nach deinem Gltlck und ist er 
dir eine Hilfc?" Sie antwortete: „Herr, ich verlange nach 
seinem GlQck und bin voll Licbe gegen ihn; er aber licbt 
mich nicht." Darauf sprach der Meister: „Gut, bekum- 
mere dich nicht! Dieser tut n§mlich so; wenn er sich 
aber an deine Tugend erinnert, dann gibt er dir sogar die 
Herrschaft ubcr alles." Nach diesen' Wortcn erzShlte 
er auf die Bitte der beiden folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Auch die Begebenheit aus der Vergangenheit gleicht 
der oben erzcihlten. Als aber hier die beiden zurilck- 
kehrten, sahen unterwegs Jager ihre Ermattung; sie 
sagten: „Esset beide davon" und gaben ihnen eine ge¬ 
bratene Rieseneidechse. Die Konigstochter band sie mit 
einer Schlingpflanze zusammen und nahm sie mit auf 
den Weg. Als sie einen Teich sahen, verlieBen sie die 
StraBe und setzten sich am Fufie eines Assattha-Baumes 2 ) 
nieder. Da sprach der KOnigssohn: „Gehe, Liebe, und 
hole aus dem Teiche Wasser in einem Lotosblatt; wir 
wollen das Fleisch verzehren." Sie hing die Eidechse 
an einen Zweig und ging fort um Wasser zu holen. 
Der andre afi die ganze Rieseneidechse auf, behielt nur 
noch das Schwanzende in der Hand und safi da, das 
Gesicht abgewendet. 

') Nfimlich im Jataka 223; tibersetzt Band II, S. 234 — 238. 
Vgl. dazu auch das Jataka 320; Obersetzt in diesem Bande S. 77—81. 

*) Dies-ist der Bodhi-Baum, ficus religiosa. 
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Als nun seine Frau mit dem Wasser kara, sagte 
er: „Liebe, die Eidechse stieg von dem Zweig herab 
und schlupfte in einen Ameisenhaufen. Ich lief ihr nach 
und fafite sie am Schwanzende; sie aber lieB mir das 
erfafite Stack in der Hand und kroch in ihre Hdhle." 
„Gut, o Farst," versetzte die Frau. „Wenn eine gebra- 
tene Eidechse davonlauft, was kSnnen wir da machen? 
Komm, lafi uns gehen." Sie tranken das Wasser und 
gingen nach Benares. 

Nachdem der Konigssohn auf den Thron gekommen 
war, machte er sie zu seiner ersten Gemahlin; Ehrung 
und Ansehen aber wurden ihr nicht zuteil. Da nun 
der Bodhisattva ihr zu Ehrungen verhelfen wollte, sagte 
er einmal, als er in der Nahe des Ktfnigs stand: „0 
Edle, erhalten wir denn gar nichts von Euch? Warum 
schaut Ihr nicht auf uns?" Sie erwiderte: „Vater, ich 
erhalte ia auch nichts vom Konige, was soil ich da dir 
geben? Was wird mir der KOnig auch jetzt geben? 
Als ich mit ihm aus dem Walde zurUckkehrte, hat er 
allein eine gebratene Rieseneidechse verzehrt." Der 
Bodhisattva versetzte: „Edle, etwas derartiges wird der 
Ktfnig nicht tun; redet nicht so!" Darauf sagte zu ihm 
die KOnigin: „Dir, Vater, ist dies nicht bekannt; dem 
Konige nur ist es bekannt und mir." Und sie sprach 
folgende erste Strophe: 

„Das habe ich an dir gemerkt 
in Waldesmitten, Volkerfurst, 
als dir, der mit dem Schwert umgUrtet 
und mit dem Bastkleid angetan, 
vom Zweige des Assattha-Baumes 
davonlief die gebratne Echse." 

So machte sie den vom KOnige begangenen Fehler 
inmitten der Versamralung durch ihre Erzahlung be- 
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kannt. Als dies der Bodhisattva hOrte, versetzte er: 
„0 Edle, warunx bleibt Ihr, seitdem der Konig Euch 
nicht mehr liebt, hier wobnen und schafft dadurch Euch 
beiden Verdrufi?" Und er sprach die folgenden beiden 
Strophen 1 ): 

„Den, der dich ehrt, den sollst du wieder ehren; 
du sollst vergelten, wie man dir getan. 

Wer auf dein Wohl bedacht, dem tue Gutes; 
doch ehre den nicht, der auch dich nicht ehrt. 

Lafi’ den, der dichverlafJt, nicht sehne dich nach ihm; 
verehre den nicht, dessen Herz dir fern. 

Der Vogel, der da merkt, der Baum ist frUchteleer, 
sucht einen andern auf; denn grofi ist ja die Welt." 

Wahrend der Bodhisattva so sprach, gedachte der 
Kdnig an die Tugend seiner Gattin und er sprach: 
,,Liebe, diese ganze Zeit dachte ich nicht an deine Tu¬ 
gend; durch die Rede des Weisen bin ich daran er- 
innert worden. Verzeihe mir meinen Fehler; dies ganze 
Reich schenke ich dir ganz allein." Nach diesen Worten 
sprach er folgende vierte Strophe: 

„Ich werde an dir tun nach meinen Kriiften, 
o FOrstin, und will dankbar mich erzeigen. 

Ich Ubergebe dir die ganze Herrschaft 
und du darfst jedem geben, wem du willst" 

Nach diesen Worten ilbergab der KOnig seiner Ge- 
mahlin die ganze Herrschaft; da er aber dachte: „Durch 
diesen bin ich an die Tugend meiner Frau erinnert 
worden," gab er auch dem Weisen grofie Macht. 

Nachdem der Meister diese Untenveisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten (am 
Ende der Verkundigung der Wahrheiten aber gelangten 


*) Dies sind die Strophen des oben angefQhrten Jfitaka 223. 
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die beiden Eheleute zur Frucht der Bekehrung): „Das 
damalige Ehcpaar war auch das jetzige Ehepaar, der weise 
Minister aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von der Rieseneidechse. 


334. Die Erzahlung von der Kflnigs- 
ermahnung. 

„Wenn Rinder ziehen." Dies erzShlte der Meister, 
da er im Jetavana venveilte, mit Beziehung auf die Kdnigs- 
ermahnung. Die Begebenheit wird im Tesakuna-Jataka 1 ) 
erzahlt werden. — Hier aber sprach der Meister; „OGroB- 
kOnig, auch die Kdnige der Vorzeit fllhrten, nachdem sie 
das Wort der Weisen vernommen, in Gerechtigkeit ihre 
Regierung und gelangten dann auf den Pfad, der zum 
Himmel fUhrt." Darauf erzahlte er, von jenem gebeten, 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahra 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war und alle 
Kiinste erlernt' hatte, betatigte er die Weltflucht der 
Weisen, erlangte die Erkenntnisse und die Vollendungen 
und wohnte an einem lieblichen Orte im Himalaya, von 
den Wurzeln und FrUchten der BSume sich nahrend. 

Damals forschte der Konig nach seinen Untugenden 
und suchte, ob nicht irgend jemand einen Fehler von 
ihm sagte 2 ). Als er unter den Leuten in und auBer 
seinem Palaste, innerhalb und auBerhalb der Stadt nie- 
mand fand, der von einer Untugend bei ihm sprach, 
wollte er sehen, wie es damit auf dem Lande stehe, 
und wanderte in unkenntlich machender Kleidung auf 
dem Lande umher. Als er auch dort niemand fand, 
der eine Untugend von ihm wufite, und nur immer von 

») Dies ist das 521. Jataka; bei Fausboll VoL V, S. 109-125. 

*) Vgl. damit die Schilderung im 1. Jataka. 
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seinen Tugenden erzShlen htfrte, wollte er sehen, wie 
es im Himalaya damit stehe, und gingin den Wald hinein. 

Auf seiner Wanderung kam er auch zu der Ein- 
siedelei des Bodhisattva. Er begriiBte ihn, begann eine 
freundliche Unterhaltung mit ihm und setzte sich ihm 
zur Seite. Damals hatte der Bodhisattva gerade ganz 
reife NigrodhafrUchte l ) aus dem Walde geholt und ver- 
zehrte sie; sie waren sOB, voll Saft und glichen Zucker- 
kOrnern an Wohlgeschmack. Er lud auch den KOnig 
ein mit folgenden Worten: „Du groBer Weiser, iB diese 
Nigrodhafrucht und trinke Wasser!" Der Kflnig tat 
also und fragte dann den Bodhisattva: „Warum, Herr, 
ist diese Nigrodhafrucht so gar silB?“ Dieser antwortete: 
„Du groBer Weiser, jetzt fuhrt der KOnig in Gerechtig- 
keit und Billigkeit die Regierung; darum ist die Frucht 
stlB.“ „Wird denn die Frucht bitter, Herr, wenn der 
KOnig ungerecht ist?" „Ja, du groBer Weiser; wenn 
die Kflnige ungerecht sind, werden auch Ol, Honig, 
Butter u. dgl. sowie die Wurzeln und Frlichte des Waldes 
bitter und saftlos. Aber nicht allein diese, das ganze 
Konigreich wird kraftlos und schwach. Wenn die 
KSnige aber gerecht sind, sind auch jene sOB und voll 
Saft und auch das ganze Kdnigreich wird voll Kraft." 

Der KOnig erwiderte: „So wird es sein, Herr," und 
ohne seine kOnigliche Wiirde zu erkennen zu geben, 
grilBte er den Bodhisattva und kehrte nach Benares zu- 
rtlck. Jetzt dachte er: „Ich will das Wort des Asketen 
auf seine Wahrheit prOfen" und regierte ungerecht. 
Nachdem er so einige Zeit verbracht hatte, indem er 
dachte: „Jetzt werde ich es sehen", ging er wieder dort- 
hin, grUBte den Bodhisattva und setzte sich ihm zur 
Seite. Der Bodhisattva sprach wieder so zu ihm und 


*) Dies sind die B&nanen, die Fruchte von Ficus indica. 
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gab ihm eineNigrodhafrucht; sie hatte aber einen bitteren 
Geschmack. Er sagte: „Schlechter Geschmack," schleu- 
derte sie mit seinem Speichel aus dera Mundeund sprach: 
„Sie ist bitter, Herr.“ 

Darauf erwiderte der Bodhisattva: „Du grofier 
Weiser, jetzt wird der Konig ungerecht sein. Wenn 
namlich die Kbnige ungerecht sind, ist von den FrUchten 
im Walde angefangen alles ohne Wohlgeschmack und 
saftlos." Und er sprach folgende Strophen: 

„Wenn Rinder ziehen und der Stier 
sie in verkehrter Richtung fuhrt, 
so gehen alle sie verkehrt, 
vveil auch ihr Fahrer geht verkehrt. 

So ist es bei den Menschen auch. 

Wer hier am hOchsten wird geehrt 
und lebt in Ungerechtigkeit, 
um wie viel mehr die andre Schar! 

Dem ganzen Reiche geht es schlecht, 
wenn ungerecht sein Kbnig ist. 

Wenn Rinder ziehen und der Stier 
sie in der rechten Richtung fUhrt, 
so gehen alle sie gerade, 
weil auch ihr Fahrer geht gerade. 

So ist es bei den Menschen auch. 

Wer hier am hOchstcn wird geehrt 
und lebet in Gerechtigkeit, 
um wie viel mehr die andre Schar! 

Dem ganzen Reiche geht es gut, 
wenn nur sein Konig ist gerecht" — 

Als der Konig vom Bodhisattva die Wahrheit ge- 
hbrt hatte, gab er sich als Kdnig zu crkennen und 
sprach: „Herr, nachdem ich frUher die Nigrodhafrucht 
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sttB gemacht hatte, habe auch ich allein sie bitter ge- 
macht. Jetzt aber werde ich sie wieder suB machen.“ 
Er grtiBte den Bodhisattva und zog wieder heim, wo 
er in Gerechtigkeit seine Herrschaft fohrte und alles 
wieder machte, wie zuvor. 

Nachdcm der Meister dicse Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jstaka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der KGnig Ananda, der Asket aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der KOnigsermahnung. 


335. Die Erzahlung von dem Schakal. 

„Gar groB, von hochgewachsnem Ktfrper." Dies cr- 
zahlte der Meister, da er im Vejuvana verweilte, mit Be- 
ziehung auf die Heiligennachahmung des Devadatta. Die 
Begebenheit ist schon oben erzahlt 1 ). Folgendes aber ist 
der Inhalt kurz zusammengefaBt: Als der Meister fragte: 
„Ssriputta, was tat Devadatta, als er euch sah?“, sagte 
der Thera: „Herr, indem er Euch nachahmte, gab er niir 
den FScher zu halten und legle sich nieder; darauf stieB 
ihn KokSlika mit dem Knie vor die Brust*). So mufite er 
Leid erdulden, da erEuch nachahmte." Da dies der Meister 
hOrte, sprach er: „Sariputta, nicht nur jetzt erduldete 
Devadatta Schmerzen, da er mir nachahmte, sondern auch 
frQher schon erduldete er Schmerzen." Nach diesen Wor¬ 
ten erzahlte er auf die Bitte des Thera folgende Begeben¬ 
heit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Lowengeschlechte seine Wieder- 
geburt und wohnte in einer HOhle im Himalaya-Gebirge. 
Nachdem er eines Tages einen Baffel getGtet und ver- 
zehrt und Wasser getrunken hatte, kehrte er nach Hause 

‘) Namlich im Jataka 204, Qbersetzt Band II, S. 172 ff. Vgl. 
auch ,Leben des Buddha", S. 185 ff. 

*) Dies geschah nach der spatern Tradition, als Sariputta und 
Mogallana mit den jQngern Devadattas fortgezogen waren. 
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zuruck. Da sah ihn ein Schakal. Da er nicht mehr 
entfliehen konnte, legte er sich auf den Bauch. Als der 
Ltfwe fragte: „Was ist, Schakal?“ antwortete er: „Ich 
mOchte dir dienen, Herr.“ Der Lowe erwiderte: „Komme 
also/' fuhrte ihn in seine Wohnung und emahrte ihn, 
indem er ihm Tag far Tag Fleisch brachte. 

Da durch die Reste von der Mahlzeit des LOwen 
sein Korper dick wurde, regte sich eines Tages in ihm 
der Obermut. Er ging zu dem LOwen hin und sprach 
zu ihm: „Gebieter, ich bin bestSndig ein Hindernis far 
Euch; Ihr bringt mir immer Fleisch und ern&hret mich 
so. Bleibt Ihr heute hier! Ich werde einen Elefanten 
tdten, von seinem Fleisch fressen und Euch selbst davon 
bringen." Der Lflwe erwiderte: „M6ge dir dies nicht 
gefallen, Schakal; du bist nicht geboren alseiner, der einen 
Elefanten totet und sein Fleisch verzehrt. Ich werde 
einen Elefanten toten und dir davon geben. Ein Elefant 
ist namlich von groBem KiSrper; tue nichts Verkehrtes, 
sondern handle nach meinen Worten!" Und er sprach 
folgende erste Strophe: 

„Gar groB, von hochgewachsnem Kbrper 
ist, Schakal, der Langzahnige. 

Du stammst doch nicht aus dem Geschlecht, 
wo man die Elefanten tOtet.“ 

Obwohl aber der Schakal von dem LOwen gewarnt 
wurde, ging er doch aus der Hohle heraus, stieB drei- 
mal seinen Schakalruf „Hukku, hukku" aus und ent- 
fernte sich. Als er nach dem Fufie des Berges blickte, 
sah er einen schwarzen Elefanten am FuBe des Berges 
dahingehen. Er sprang auf und dachte: „Ich werde auf 
seine Stirngeschwulst stUrzen/ 1 aber er drehte sich und 
fiel ihm zu FuBen. Der Elefant hob seinen VorderfuB 
auf und trat auf des Schakals Kopf; der Kopf zerbrach 
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und wurde zu Staub zermalmt. So lag jener jammemd 
da. Der Elefant aber stieB einen Trompetenton aus 
und entfernte sich. 

Da kam der Bodhisattva herbei. Als er auf dem 
Gipfel des Berges stehend ihn sah, wie er ins Verderben 
gesttlrzt war, sagte er: „Durch seinen eigenen (Jbermut 
ist der Schakal zu grunde gegangen," und er sprach 
folgende drei Strophen: 

„Wer, ob er gleich kein Lbwe ist, 
sich selbst aufblaht mit Ldwenmut, 
der liegt laut klagend auf der Erde, 
wie bei dem Elefant der Schakal. 

Wer nicht bedenkt die Fulle der Kraft und Starke 
des weit BerQhmten, des Untibertrefflichen, 
der groB an Kttrper und von groBer Kraft, 
der liegt wie der vom Elefant getroffne Schakal. 

Doch wer da tatig nach dem MaB der Krafte, 
wer seine Macht und Fahigkeit wohl kennt, 
mit leisen, wohlgewahlten Worten spricht voll Einsicht, 
der iiberwindet auch den starken Feind." 

So erklarte der Bodhisattva mit diesen Strophen, 
was man auf dieser Welt fiir Taten ausfuhren solle. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Schakal Devadatta, der LOwe aber war ich.“ 
Endc der ErzShlung von dem Schakal. 


336. Die ErzShlung von dem groBen 
Chatta. 

„Das Gras, das Gras, so redest du.“ Dies erzahlte 
der Meister', da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Betrtlger. Die Begebenheit aus der Gegenwart 
ist schon erzShlt. 
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Als aber ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
war der Bodhisattva dessen Ratgeber in geistlichen und 
weltlichen Dingen. — Der KOnig von Benares zog ein- 
mal mit einem grofien Heere gegen den K6nig von 
Kosala. Als er nach Savatthi gekommen war, drang er 
kampfend in die Stadt ein und nahm den KOnig gefangen. 
Der KOnig von Kosala aber hatte einen Sohn, Prinz 
Chatta mit Namen. Dieser flilchtete in unkenntlich 
machendem Gewande aus der Stadt und begab sich 
nach Takkasila. Nachdem er hier die drei Veden und 
die achtzehn Kiinste erlernt hatte, verlieB er wieder 
Takkasila; und indem er die Anwendung aller Kunste 
sich zu eigen machte, kam er in ein Grenzdorf. 

In dessen Nalie wohnten fUnfhundert Asketen in 
Laubhiltten. Der Prinz ging zu ihnen hin; und da er 
dachte: „Auch bei diesen werde ich etwas lemen," 
wurde er auch ein Weltfltichtling und erlernte alles, was 
jene wufiten. In der Folgezeit wurde er der Meister 
der Schar. — Eines Tages redete er die Schar der As¬ 
keten an und fragte sie: „Ihr Ehrwttrdigen, warura geht 
ihr nicht in das Mi Welland?" 1 ) Sie antworteten: „Ehr- 
wUrdiger, im Mittelland sind die Menschen klug. Diese 
stellen Fragen, lassen die Danksagung verrichten 5 ), lassen 
Segensformeln sagen und tadeln diejenigen, welche dies 
nicht konnen. Aus Furcht davor gehen wir nicht dort- 
hin." Doch ererwiderte: „Filrchtet euch nicht; ich werde 
dies alles tun." „Lafit uns darura gehen," versetzten 
die anderen; und sie nahmen alle ihre mannigfachen 
Geratschaften mit und gelangten so allm&hlich nach 
Benares. 

>) Damit ist das Land am mittleren Ganges gemeint im Gcgen- 
satze zu dem Nordland am Himalaya und dem SQdland „Dakkhi- 
nagiri", wovon der Name des heutigen Dekhan stammt. 

*) Eine besondere Kunst bestand darin, in mbglichst kurzen 
Worten zu Ehren des Spenders mbglichst viel zu sagen. 

Datoit, Jatalum. HI. ® 
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Nachdem aber der Ktfnig von Benares das Konig- 
reich Kosala in seine Gewalt gebracht hatte, legte er 
dorthin kOnigliche Beamte; er selbst nahm die Schatze, 
die sich dort fanden, mit sich und kehrte nach Benares 
zuriick. Hier lieB er im Parke eiserne Kessel dam it 
fullen und dort vergraben. Zu der Zeit aber wohnte 
er nur zu Benares. 

Nachdem aber jene Asketen im kttniglichen Parke 
die Nacht verbracht hatten, gingen sie am nftchsten 
Tage in die Stadt hinein um Almosen zu sammeln und 
kamen an das Tor des kOniglichen Palastes. Ober ihren 
wurdigen Wandel befriedigt, lieB sie der Ktfnig zu sich 
rufen und im Thronsaale Platz nehmen. Er setzte ihnen 
Reisschleim und Kuchen vor und stellte ihnen, bis es 
Zeit zum Malile war, verschiedene Fragen. Chatta lOste, 
indem er sich dabei das Herz des Kdnigs gewann, 
samtliche Fragen und verrichtete nach Beendigung des 
Mahles eine herrliche Danksagung. Der Konig war noch 
mehr darilber befriedigt; er liefi sich ihre Zustimmung 
erteilen und siedelte sie alle in seinem Parke an. 

Chatta aber kannte den Zauberspruch, mit dem man 
Schatze heben kann. Wahrend er dort weilte, dachte 
er: ,,Wo hat jener wohl das meinem Vater gehorige 
Geld vergraben?" Er sagte den Zauberspruch her und 
schaute; da merkte er, daB es im Parke vergraben sei. 
Jetzt dachte er: „Ich werde es nehmen und mein Reich 
wiedergewinnen." Und er sprach zu den Asketen: 
„Ihr EhrwUrdigen, ich bin der Sohn des Kbnigs von 
Kosala. AIs der KOnig von Benares unser Reich er- 
oberte, entfloh ich in unkenntlich raachender Kleidung 
und behotete diese ganze Zeit hindurch mein Leben. 
Jetzt habe ich das meiner Familie gehorige Geld er- 
halten; ich will es mit mir nehmen und mein Reich zu- 
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rilckgcwinnen. Was werdet ihr tun?" Sie antworteten: 
„Auch wir werden mit dir gehen.“ 

Jener sagte: „Gut.“ Er lieB sie groBe lederne Sacke 
machen, zur Nachtzeit die Erde aufgraben, die Geld- 
tOpfe herausheben und das Geld in die Ledersacke tun. 
Dann lieB er die Topfe mit Gras fallen und die flinf- 
hundert Asketen sowie andere Leute das Geld mit- 
nehmen. Darauf entfloh er. Er begab sich nach Sa- 
vatthi, nahm die ganzen Anhanger des Kdnigs gefangen 
und nahm das Reich wieder in Besitz. Er lieB die 
Mauem, die Warttiirme u. dgl. wiederherstellen und be- 
wirkte, daB die Stadt nicht wieder von einem Feinde 
im Kampfe eingenommen werden konnte. Darauf wohnte 
er in der Stadt. 

Man meldete aber dem Kdnig von Benares, daB die 
Asketen das Geld aus dem Parke geholt und sich ge- 
flUchtet hatten. Er ging in den Park, lieB die Topfe 
offnen und sah nur Gras darin. Wegen dieses Geldes 
aber befiel ihn groBer Kummer. Er begab sich in die 
Stadt zuriick und lallte bestandig: „Gras, Gras"; nie- 
mand konnte seinen Kummer besanftigen. — Da dachte 
derBodhisattva: „DerKttnighat einen schweren Kummer; 
er lallt bestandig vor sich hin. AuBer mir aber ist nie* 
mand imstande seinen Schmerz zu mildern." 

„Ich will ihn von dem Kummer befreien," so dachte 
er; und als er eines Tages frdhlich mit ihm zusammen 
saB, sprach er, als jener wieder vor sich hin lallte, fol- 
gende erste Strophe: 

„Das Gras, das Gras, so redest du; 
wer hat dir denn dein Gras genommen? 

Was willst du mit dem Grase machen? 

Denn immer redest du vom Gras.“ 

Als dies der Kdnig hdrte, sprach er folgende zweite 
Strophe: 

9 * 
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„Es kam hierher der heilige, 
der groBe, hochgelehrte Chatta; 
er nahm mir alles weg und lieB 
beini Weggehn mir nur Gras zurUck." 

Da dies der Bodhisattva vernahm, sprach er folgende 
dritte Strophe: 

„So eben muB man sich verhalten; 
fQr wenig mufi man viel erstreben. 

Denn alles nahm er, was ihm eigen; 
das Gras jedoch lieB er zurUck. “ 

Als dies der Kbnig hbrte, sprach er folgende vierte 
Strophe: 

„Die Tugendhaften tun nicht so, 
ein Tor nur kann dergleichen tun. 

Nicht von Bestand ist solches Tun; 
was wird ihm die Gescheitheit nUtzen?" 

Nachdem der Konig jenen mit diesen Worten ge- 
tadelt, wurde er durch die Rede des Bodhisattva von 
seinem Kummer befreit und fuhrte in Gerechtigkeit seine 
Regierung. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der grofie Chatta dieser betrugerischc Monch, 
der weise Minister aber war ich." 

Ende der Erzflhlung von dem grofien Chatta. 


337. Die Erzahlung von dem Stuhl. 

»Wir boten keinen Stuhl dir an". Dies erzShlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen MOnch. Als dieser nSmlich nach dem Jetavana ge- 
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kommen war, Almosenschale und Obergewand beiseite ge- 
legt und den Meister begrUBt hatte, fragte er die jungen 
Novizen: „Lieber, wer ist in Savatthi ein UnterstQtzer 
der fremd angekommenen Mdnche?" Sie antworteten: 
„Lieber, dies ist der groBe GroBkaufmann Anathapindika 
und die groBe Laienschwester Visakha; diese unterstQtzen 
die Mdnchsgemeinde an Stelle von Vater und Mutter." 
Der andre versetzte: „Gut.“ Am nachsten Tage begab er 
sich in dcr FrQhe, bevor noch ein Mbnch in die Stadt 
gegangen war, nach dem Tore des Hauses von Anatha- 
pin<Jika. Weil er aber zur unpassenden Zeit kam, schaute 
niemand auf ihn. Als er dort nichts erhielt, ging er an 
die HaustQre der Visakha. Auch dort erhielt er nichts 
wegen seines zu frQhen Kommens. Nachdem er allent- 
halben herumgegangen war, kam er wieder; aber als er 
kam, war der Reisschleim schon zu Ende. Nachdem er 
wieder Qberall herumgegangen war, kam er zurQck, als 
auch der Reisbrei schon zu Ende war. 

Darauf kehrte er in das Kloster zurQck und sagte: 
„Zwei Familien sind unglaubig und unbekehrt und von 
diesen behaupten die Mbnche, sie seien glaubig und be* 
kehrt." Und er schalt bestandig auf diese Familien. — 
Eines Tages nun begannen die Mbnche in der Lehrhalle 
folgendes Gesprach: „Freund, der Mdnch so und so, der 
vom Lande ist, ist allzufrQh an die Tore dieser Familien 
gekommen; da er kein Almosen erhielt, geht er umher 
und schilt auf sie.“ Da kam der Meister und fragte: „Zu 
welcher Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr euch jetzt hier 
niedergelassen?“ Als sie antworteten: „Zu der und der“, 
lieB er jenen Mbnch rufen und fragte: „Ist dies wahr?" 
Als dieser antwortete: „Ja, es ist wahr," sprach er: 
„Warum zQrnst du, Monch? In der Vorzeit, als noch nicht 
der Buddha erschienen war, waren Asketen, die an die 
TQre eines Hauses gekommen waren und kein Almosen 
erhalten hatten, deshalb doch nicht zornig." Nach diesen 
Worten crzahlte er folgende Bcgebenheit aus der Vergan- 
genheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war und zu Takka- 
sila alle KOnste erlemt hatte, betatigte er in der Folge- 
zeit die Weltflucht der Asketen. Nachdem er sich lange 
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im Himalaya aufgehalten hatte, begab er sich einmal, 
um sich mitSalz undSaurem zu versehen, nach Benares. 
Hier verbrachte er im Parke die Nacht und betrat am 
nachsten Tage die Stadt um Almosen zu sammeln. 

Damals war der Grofikaufmann von Benares glaubig 
und bekehrt. Der Bodhisattva fragte: „Von welcher 
Familie ist das Haus glaubig?" Als er hOrte, das Haus 
des GroBkaufmanns, begab er sich an die Tare des 
Hauses vom Grofikaufmann. In diesem Augenblick aber 
war der Grofikaufmann weggegangen, um dem Konige 
seine Aufwartung zu machen. Die Leute aber beachteten 
den Asketen nicht. Darauf wendete er sich um und 
ging davon. 

Als aber der Grofikaufmann von der Aufwartung 
des Kflnigs zurOckkehrte, sah er den Asketen. Er be- 
grufite ihn, nahm ihm seinen Speisetopf ab, fQhrte ihn 
in sein Haus und liefi ihn dort sich niedersetzen. Er 
bediente ihn, indem er ihm die Ftifie wusch und ein- 
rieb und ihm Reisschleim, Kuchen u. dgl. vorsetzte. 
Wahrend des Mahles fragte er ihn nach verschiedenen 
Dingen. Nachdem das Mahl zu Ende war, bezeigte er 
ihm seine Ehrfurcht und sagte, ihm zur Seite sitzend: 
„Herr, es gab bis jetzt noch keine Bettler oder tugend- 
hafte Asketen und Brahmanen, die an die Tore unseres 
Hauses gekommen waren und keine Ehrung und Aus- 
zeichnung empfangen hatten. Da Ihr aber heute von 
unseren Knaben nicht gesehen wurdet, erhieltet Ihr weder 
einen Sitz noch Wasser zum Trinken noch ein Fufibad 
noch Reisschleim und Reisbrei, sondern Ihr mufitet 
wieder gehen. Dies ist unsere Schuld; Ihr mofit sie 
uns verzeihen." Nach diesen Worten sprach er folgende 
erste Strophe: 

„Wir boten keinen Stuhl dir an, 

auch kein Getrank und keine Speise. 
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Du Heiliger, verzeihe mir; 
ich sehe meinen Fehler an." 

Als dies der Bodhisattva hOrte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

, f Ich bin nicht zornig und ich grolle nicht 
und nicht war deshalb etwas unlieb mir. 

Denn dies war der Gedanke meines Herzens: 
von solcher Art ist der Familie Brauch." 

Da dies der GroBkaufmann vernahm, sprach er die 
folgenden beiden ilbrigen Strophen: 

„Dies ist in unserm Hause Brauch 
vom Vater und GroBvater her: 
den Sitz, das Wasser und das Bad, 
dies alies spendeten wir stets. 

Dies ist in unserm Hause Brauch 
vom Vater und GroBvater her; 
wir ehren dich und dienen dir 
wie unsern nachsten Anverwandten." 

Nachdem aber der Bodhisattva mehrere Tage dort 
verweilt hatte, indem er dem GroBkaufmann von Benares 
die Lehre erklarte, kehrte er in den Himalaya zurtlck 
und erlangte die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkOndigt hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung der 
Wahrheiten aber gelangtc jener MOnch zur Frucht der 
Bekehrung): „Damals war der GroBkaufmann von Benares 
Ananda, der Asket aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Stuhl. 
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338. Die Erzahlung von der Hiilse. 

„Die HQlse sahen wohl die Ratten." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Vejuvana verweilte, mit Beziehung 
auf den Prinzen Ajatasattu. Als dieser namlich in den 
Schofi seiner Mutter eingegangen war, entstand in seiner 
Mutter, der Tochter des Kflnigs von Kosala, ein GelQste 
das Blut vom rechten Knie des Kbnigs BimbisSra zu trin- 
ken; und dieses GelQste wurde stark. Als sie ihre Dicne- 
rinnen fragten, teilte sie ihnen die Sache mit. Der KOnig 
hOrte auch davon. Er liefi Wahrsager zu sich rufen und 
fragte sie: „Die Konigin hat ein solches GelQste bekom- 
men; was ist dessen Bedeutung?" Die Wahrsager ant- 
worteten: „Das Wesen, das aus dem Schofie der KOnigin 
geboren wird, wird Euch tbten und das Reich an sich 
reifien." Der Konig erwiderte: „Wenn mein Sohn mich 
tOtet und mein Reich an sich reiBt, was liegt darin far 
eine Schuld?" Er verwundete sein rechtes Knie mit dem 
Schwerte, liefi das Blut auf einer goldenen Platte auf- 
fangen und gab es der Kbnigin zu trinken. 

Diese aber dachte bei sich: „Wenn der Sohn, der 
aus meinem Schofie geboren wird, seinen Vater tdten wird, 
was soli ich da mit ihm?" Und sie liefi, damit ihr die 
Leibesfrucht abgehen sollte, ihren Lcib kneten und cr- 
hitzen. Der KOnig erfuhr davon, liefi sie rufen und sprach 
zu ihr: „Liebc, mein Sohn wird mich wohl tiiten und 
mein Reich an sich reifien; ich bleibe aber doch nicht vom 
Alter und vom Tode verschont. Lasse mich das Angesicht 
meines Sohnes sehen; tue von jetzt an nicht mehr Der- 
artiges!" — Von da an ging sie in den Park und liefi dort 
ihren Leib kneten. Der Kdnig erfuhr auch dies und ver- 
bot ihr in den Park zu gehen. — Als nun die Leibesfrucht 
reif war, gebar die KOnigin einen Sohn. Am Tage der 
Namengebung gab man ihm den Namcn Ajatasattu, weil 
er noch ungeboren ein Feind seines Vaters war 1 ). 

Als dieser mit der Umgebung, wie sie einem Prinzen 
geziemt, heramvuchs, kam eines Tages der Meister, urn- 
geben von fQnfhundert Mbnchen, nach dem Palaste des 
Kbnigs und setzte sich nieder. Nachdem der Kbnig die 
Mbnchsgemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, mit ausge- 


‘) Der Name bedeutet: dcr ungeborene Feind. 
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zeichneter fester und flOssiger Speisc bewirtet hatte, be- 
zcigte er dem Mcister seine Ehrfurcht und setzte sich 
nicder um die Lehre zu hOren. In diesem Augenblickc 
brachte man dem KOnig seinen geschmuckten Prinzen. In 
seiner starken Liebe nahm der Kdnig seinen Sohn, setzte 
ihn auf seinen SchoB und beschaftigte sich mit v&ter- 
licher ZSrtlichkeit mit seinem Sohne, ohne auf die Predigt 
zu hOren. Als aber der Meister seine Unaufmerksamkeit 
wahrnahm, sprach er: „0 GroBkOnig, frtlher lieBen Kdnige, 
die gegen ihre Sohne Verdacht hegten, dieselbcn verber- 
gen und gabcn den Befehl, man solle sie erst nach ihrem 
Tode hervorholen und auf den Thron setzen." Nach die- 
sen Worten erzahlte er auf die Bitte des KOnigs folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein weitberiihmter Lehrer zu Takkasila. 
Viele Kttnigssbhne und BrahmanensShne lehrte er die 
Wissenschaft. Auch der Sohn des Konigs von Benares 
kam im Alter von sechzehn Jahren zu ihm. Als er die 
drei Veden und alle Ktinste erlernt hatte und voll der 
Wissenschaft war, verabschiedete er sich von seinem 
Lehrer. Der Lehrer schaute ihn an mit seinem Blick, 
der die Vorzeichen kannte, und dachte bei sich: „Ftlr 
diesen wird durch seinen Sohn eine Gefahr entstehen; 
ich will ihn durch meine ubernatOrliche Kraft unschad- 
lich machen." Er setzte vier Strophen zusammen, teilte 
sie dem Prinzen mit und sprach zu ihm folgenderraaBen: 
„Mein Sohn, die erste Strophe sprich, nachdem du den 
Thron bestiegen, wenn dein Sohn sechzehn Jahre alt 
ist und du gerade dein Mahl verzehrst. Die zweite 
Strophe sprich zur Zeit der groBen Aufwartung; die 
dritte, wenn du in deinen Palast hinaufsteigst und oben 
auf der Haupttreppe stehst; die vierte, wenn du in deinem 
Wohnhaus in dein Schlafgemach hineingehst und auf 
der Schwelle stehst." Jener gab mit dem Worte: „Gut“ 
seine Zustimmung; er grilBte seinen Lehrer und zog fort. 
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Nachdem er das Amt eines Vizekdnigs bekleidet 
hatte, bestieg er nach dem Tode seines Vaters den Thron. 
Als nun sein Sohn im Alter von sechzehn Jahren den 
Glanz und die Pracht sah, mit welcher der Kdnig nach 
dem Parke zog urn sich dort zu ergehen oder dgl., be- 
kam er Lust, seinen Vater zu tOten und sein Reich an 
sich zu reifien. Er erzahlte dies seinen Begleitern. Diese 
sagten: „Gut, Filrst. Was nOtzt die Kttnigsherrschaft, 
wenn man sie erst im hohen Alter erlangt? Man muB 
durch irgend eine List den Kttnig tdten und das Reich 
in Besitz nehmen." 

Nun dachte der Prinz: „Ich will ihn Gift verzehren 
lassen und dadurch tOten.“ Als er mit seinem Vater 
die Abendmahlzeit einnehmen wollte, nahm er Gift mit 
sich und setzte sich nieder. Als aber der Reisbrei auf 
der Reisplatte aufgetragen wurde, sprach der KOnig 
folgende erste Strophe: 

„Die HQlsen sehen wohl die Ratten, 
sie kennen aber auch die KOrner; 
sie Offnen immer erst die Htllsen 
und dann verzehren sie den Reis.“ 

Der Prinz dachte: „Ich bin erkannt;“ voll Furcht 
getraute er sich nicht auf die Reisplatte das Gift zu 
streuen, sondern er stand auf, griifite den Kdnig und 
ging fort. 

Nachdem er diese Begebenheit seinen Begleitern 
erzShlt hatte, fragte er: „Heute bin ich erkannt worden; 
wie werde ich ihn jetzt tbten?“ Von da an versteckten 
sie sich im Parke und flUsterten sich ins Ohr: „Es gibt 
ein Mittel. Man muB ein Schwert umbinden und zur 
Zeit, wo man zur grofien Aufwartung geht, sich unter 
die Minister stellen. Wenn man dann merkt, daB der 
Kdnig nicht achtgibt, muB man ihn mit dem Schwerte 
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trefien und toten.* 1 So setzten sie es fest. Der Prinz 
gab mit dem Worte: „Gut“ seine Zustimmung. Als 
die grofie Aufwartung stattfand, ging er, mit einem 
Schwerte ausgertlstet, dorthin und lauerte immer auf 
eine Gelegenheit zum Hiebe. In diesem Augenblick 
sprach der Kbnig folgende zweite Strophe: 

„Was man im Walde hat ersonnen 
und leise sich ins Ohr gefltlstert 
und was man jetzt bereits will tun, 
auch dieses ist mir wohl bekannt." 

Der Prinz dachte: „Mein Vater kennt meine feind- 
selige Gesinnung;" er lief davon und erzahlte es seinen 
Begleitern. Nachdem sieben oder acht Tage vergangen 
waren, sagten sie zu ihm: „Prinz, dein Vater kennt 
nicht deine feindselige Gesinnung. Nur aus deinen 
eigenen Gedanken hast du es dir eingebildet. Tdteihn!" 

Eines Tages nahm er sein Schwert und stellte sich 
im Gemache an das Ende der Treppe. Als der Kbnig 
auf dem Ende der Treppe war, sprach er folgende 
dritte Strophe: 

„Bei seinem rechtmaBigen Sohne 
bifi ehemals ein Affenvater, 
als dieser noch ganz jugendlich, 
mit seinen Zahnen ab die Hoden.“ 

Der Prinz dachte: „Mein Vater will mich festnehmen 
lassen." Aus Furcht lief er davon und erzahlte seinen 
Begleitern, wie ihn sein Vater in Schrecken gesetzt habe. 
Als ein halber Monat vergangen war, sagten sie zu ihm: 
„Prinz, wenn dich der Ktfnig durchschaut hatte, wtlrde 
er nicht so lange warten. Nur aus deinen eigenen Ge¬ 
danken heraus hast du dies gemeint. Tote ihn!“ 

Eines Tages nahm der Prinz sein Schwert, betrat 
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im oberen Teile des Palastes das Schlafgemach des 
Ktfnigs und legte sich unter das Sopha, indem er dachte: 
„Sobald er kommt, werde ich ihn ti*effen.“ — Nach der 
Abendmahlzeit entlieB der Ktfnig sein Gefolge und ging 
in das Schlafgemach hinein um sich niederzulegen. Als 
er auf der Schwelle stand, sprach er folgende vieite 
Strophe: 

„DaB du umherschleichst, vvie im Senffeld 
schleicht eine einaugige Ziege, 
und daB du jetzt hier unten liegst, 
auch dieses ist mir wohl bekannt." 

Da dachte der Prinz: „Ich bin von meinem Vater 
erkannt; jetzt wird er mich vernichten." Voll Furcht 
kroch er unter dem Lager hervor, warf sein Schwert 
seinem Vater zu FilBen und legte sich mit den Worten: 
„Verzeihe mir, o Filrst!“ zu den FuBen des Ktfnigs auf 
den Leib. Der Kttnig jagte ihm mit den Worten: „Du 
dachtest wohl, daB niemand deine Tat kenne,“ Angst 
ein; er lieB ihn mit festen Banden fesseln, in das Ge- 
fangnis verbringen und dort streng bewachen. Jetzt 
erkannte der Konig den Vorzug des Bodhisattva an. 

In der spateren Zeit starb er. Nachdem man ihm 
die letzte Ehrung erwiesen, holte man den Prinzen aus 
dem Gefangnis hervor und setzte ihn auf den Thron. 

Nachdem der Meister diesc Unterweisung beschlossen, 
erklartc er die Sache noch mit den Worten: „So, o GroB- 
kOnig, schQtzten sich die KOnige der Vorzeit vor dem, wo- 
vor sie Furcht haben muBten." Aber obwohl er es so er- 
klarte, vcrstand es der KOnig nicht. Darauf verband der 
Meister das Jstaka mit folgenden Worten: „Damals war 
ich der weitberQhmte Lehrer zu Takkasila." 

Ende der ErzShlung von der Hulsc. 
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339. Die Erzahlung von Baveru 1 ). 

„Da sie den Pfau noch nicht gesehen." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Abnahme der Ehrung und Auszeichnung bei den 
Anhangem der andem Sekten. Als namlich der Buddha 
noch nicht gekommen war, erhielten die Anhanger der 
andem Sekten viel; als er aber gekommen war, verloren 
sie ihre Ehrung und Auszeichnung und sie wurden wie 
Lcuchtkafer beim Sonnenaufgang. — Uber dieses Thema 
begannen die Mdnche in der Lehrhalle ein Gesprach. 
Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Unter- 
haltung, ihr MOnche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und der," sprach 
er: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, sondern auch frQher 
schon gelangten, so lange es keine Tugendhaften gab, die 
Tugendlosen zu httchster Ehre und Auszeichnung; als aber 
die Tugendhaften kamen, gingen die Tugendlosen ihrer 
Ehrung und Auszeichnung wieder vcrlustig." Nach diesen 
Worten erzahlte er folgcnde Bcgcbenheit aus der Vergan- 
genheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Pfauengeschlechte seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war, glanzte er in liufier- 
ster SchOnheit und wohnte im Walde. — Damals fuhren 
einige Kaufleute zu Schiff nach dem Reiche Baveru, 
wobei sie eine Orientierungskrahe mitnahmen. Zu dieser 
Zeit aber gab es im Reiche Baveru keine VOgel. Alle 
Bewohner des Reiches, welche kamen und sie auf der 
Spitze des Mastes sitzen sahen, riefen: „Seht da den 
Glanz seiner Haut, seinen Strahlenhals, seinen Schnabel 
im Gesicht und seine Augen, dieEdelsteinkugeln gleichen!“ 
Indem sie so die Krahe priesen, sprachen sie zu den 
Kaufleuten: „Ihr Edlen, gebt uns diesen Vogel, denn 
wir bedtirfen seiner; nehmt euch in eurem Lande einen 
anderen!" „Nehmt ihn also um Geld," versetzten die 


>) Mit diesem Lande Baveru kann nur Babylon gemeint sein. 
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Kaufleute. „Gebt ihn uns um ein Kahapana!" „DafQr 
geben wir ihn nicht her.“ 

Die Leute steigerten allmahlich ihr Gebot und sagten 
endlich: „Gebt ihn uns ftlr hundert!" Die Kaufleute 
erwiderten: „Dieser ist uns eine grofie Hilfe; gegen euch 
aber wollen wir Freundschaft zeigen;" sie nahmen die 
hundert Kahapanas und gaben ihnen dafiir den Vogel. 
Diese nahmen ihn, setzten ihn in einen goldenen Kafig 
und fUtterten ihn mit allerlei Fischfleisch und mit Wald- 
frtichten. So war an einem Orte, wo es keine anderen 
Vogel gab, die mit den zehn Untugenden ausgestattete 
Krahe zu hOchster Ehre und Auszeichnung gekommen. 

Zu einer anderen Zeit nahmen die Kaufleute einen 
PfauenkOnig mit; sie richteten ihn ab, dafi er auf das 
Schnippen der Finger schrie und bei dem Klatschen 
der Hande tanzte, und zogen wieder nach dem Reiche 
Baveru. Als sich eine grofie Volksmenge versammelt 
hatte, entfaltete er, auf dem Vorderteile des Schiffes 
stehend, seine Schwingen, gab einen lieblichen Laut von 
sich und tanzte. Da die Leute dies sahen, riefen sie 
voller Freude: „IhrEdlen, gebt uns diesen so prachtigen, 
gut abgerichtetenVogelkOnig!“ DieKaufleuteantworteten: 
„Zuerst brachten wir eine Krahe hierher, diese nahmt 
ihr uns; jetzt haben wir diesen PfauenkOnig gebracht 
und ihr bittet auch um diesen. In euer Reich kann man 
nicht mit einem Vogel kommen!" „Meinetwegen, ihr 
Edlen, nehrat in eurem Lande einen andern und gebt uns 
diesen," versetzten die Bewohner; und indera sie den 
Preis steigerten, bekamen sie ihn for tausend Kahapanas. 

Darauf setzten sie ihn in einen Kafig, der mit den 
sieben Arten der Edelsteine geziert war, und emahrten 
ihn mit Fischfleisch, WaldfrUchten sowie mit Honig- 
kOrnern und Zuckerwasser. So war der PfauenkOnig 
zu grOfitem Ruhm und Ansehen gelangt. — Seitdem 
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dieser aber gekommen war, hOrte die Ehrung und die 
Auszeichnung der Krahe auf und niemand wollte sie 
nur noch anschauen. Als aber die Krahe keine feste 
oder flUssige Speise mehr erhielt, rief sie: „Kaka", flog 
weg und begab sich nach einer Unratstatte. 

Indem der Meister diese beiden Begebenheiten verband, 
sprach er, der vOllig Erleuchtete, folgende Strophen: 

„Da sie den Pfau noch niche gesehen, 
den Vogel, der so sUfi kann singen, 
da brachten sie der Krahe dort 
Verehrung dar mit Fleisch und Frlichten. 

Doch als der Pfau kam nach BSveru, 
der mit der schOnsten Stimme sang, 
da hatte plOtzlich fQr die Krahe 
die Ehrung und der Glanz ein Ende. 

So langc nicht erschien der Buddha, 
der Wahrheitskbnig, Lichtverbreiter, 
so lang verehrte man viel andre 
Asketen und Brahmanen auch. 

Doch als mit stlBem Laut die Lehre 
der Buddha dann verktlndigte, 
da hatte fQr die Sektenhaupter 
die Ehrung und der Glanz ein Ende.“ 

Nachdem er diese vier Strophen gesprochen, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war die 
Krahe der Nigantha Nathaputta, der PfauenkOnig aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Baveru. 


340. Die Erzahlung von Visayha. 

„Du gabst Almosen." Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf Anathapiijdika. 
Die Begebenheit ist schon oben im Khadirangara-Jataka 1 ) 


>) Dies ist das 40. Jataka; tlbersetzt Band I, S. 170—181. 



erzahlt. Damals aber sprach der Meister zu Anathapinclika: 
„0 Hausvater, obwohl die Weisen dcr Vorzeit von dem in 
der Luft stehenden GottcrkOnig Sakka zurQckgehalten wur- 
den, sie sollten keine Almosen mehr geben, wiesen sie 
diesen zurOck und spendeten ibrc Gaben weiter.* Nach 
dicsen Worten erzShlte er auf seine Bitte folgende Bege- 
benheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein Grofikaufmann namens Visayha, der 
achthundert Millionen VermOgen besafi. Er war aus- 
gerUstet rait den fOnf Tugenden und hatte seine Lust 
und Freude am Spenden von Almosen. An den vier 
Stadttoren, in der Mitte der Stadt und an der Tlire 
seines Hauses, an diesen sechs Orten lieB er Almosen- 
hallen errichten und teilte dort Gaben aus. Tag filr Tag 
wurden sechshunderttausend Geldstucke dafur aus- 
gegeben; auch erhielten die Bittenden dieselbe Speise 
wie der Bodhisattva selbst. 

Wahrend er so durch seine Spenden den ganzen 
Jambu - Erdteil crtOnen liefi, erzitterte durch die Ober- 
natUrliche Kraft seiner Freigebigkeit der Palast des 
Sakka und der mit gelben TUchem belegte Steinsitz 
des GotterkOnigs wurde heiB. Als Sakka Uberlegte, 
wer ihn wohl von seinem Platze verdriingen wollte 1 ), 
bemerkte er den Grofikaufmann. Da dachte er: „Dieser 
Visayha gibt Almosen, indem er allzu viel wegwirft und 
den ganzen Jambu - Erdteil dadurch ertOnen laBt Er 
wird durch diese Spenden mich verdrangen und selbst 
der Gott Sakka werden, meine ich. Ich werde sein 
VermOgen verschwinden lassen, ihn arm machen und 
dadurch bewirken, daB er keine Almosen mehr gibt.“ 
Und er lieB alles Geld, alles Getreide, Ol, Honig, Butter 
u. dgl., ja sogar alle Sklaven und Knechte verschwinden. 


*) GewOhnlich ist das Heifiwerden des Sitzes Sakkas das 
Zeichen, da6 ein Edler sich in Not befindet. 
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Da kamen die ihrer Spende Beraubten und sagten: 
„Herr, die Almosenhalle ist verschwunden; da wo sie 
stand, sehen wir nichts mehr." „Bringt also das Aus- 
zuteilende hierher; laBt die Gaben nicht aufhdren," ver- 
setzte Visayha. Er lieB seine Gattin rufen und sagte 
zu ihr: „Liebe, laB die Gaben austeilen." Nachdem sie 
das ganze Haus durchsucht und nicht einmal ein halbes 
Masaka 1 ) gefunden hatte, meldete sie: „Edler, auBer dem 
Gewande, das wir tragen, finde ich sonst nichts; das 
ganze Haus ist leer." Man Offnete die Ttlren der Schatz- 
hauser, die mit den sieben Arten der Kleinodien an- 
gefullt waren, und fand nichts; auBer dem GroBkauf- 
mann und seiner Gattin sah man auch keine Sklaven 
und Diener. Wiederum sprach das groBe Wesen zu 
seiner Gattin: „Liebe, man darf mit den Spenden nicht 
aufhflren; durchsuche das ganze Haus und hole irgend 
etwas herbei!“ 

In diesem Augenblicke warf ein Grasholer seine 
Sichel, seinen Tragbalken und seinen Strick zum Zu- 
sammenbinden des Grases in die TQr hinein und lief 
davon. Als die Gattin des Grofikaufmanns dies sah, 
sagte sie: „Herr, auBer diesem finde ich nichts"; und 
sie brachte es herbei und gab es ihrem Manne. Das 
grofie Wesen erwiderte: „Liebe, ich habe die ganze 
Zeit bisher kein Gras geschnitten. Heute werde ich 
aber Gras schneiden, herbeibringen, es verkaufen und 
dementsprechende Almosen geben." Aus Furcht, die 
Almosenspendung kOnnte unterbleiben, nahm er die 
Sichel, die Tragstange und den Strick, ging zur Stadt 
hinaus, begab sich zu dem Grasplatz hin und mahte 
Gras ab. Indem er dachte: „Ein Bttschel wird fur uns 
sein, das andere werde ich als Almosen geben," band 


*) Eine ganz klcine MQnze. 
Dutoit, Jaukair. 111. 


10 
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er zvvei GrasbOschel zusammen, hing sie an die Trag- 
stange und ging damit fort. Am Stadttore verkaufte 
er sie und bekam ein Masaka daftir. Den einen Teil 
gab er den Bettlern. 

Es waren aber viele Bettler da. Als sie iminer 
schrieen: „Gib auch mir, gib auch mir," gab er ihnen 
auch den anderen Teil und verbrachte diesen Tag mit 
seiner Gattin ohne Nahrung zu crhalten. Auf diese 
Weise vergingen sechs Tage. Als er am siebenten 
Tage Gras holte, verdrehte er, da er sieben Tage lang 
ohne Nahrung geblieben und von Natur zart war, als 
die Sonnenhitze seine Stirn traf, die Augen; er konnte 
nicht das BewuBtsein bekalten und fiel zu Boden, indem 
er das Gras verstreute. 

Der Gott aber beobachtete bestandig, was Visayha 
tat. In diesem Augenblick kam er herbei und sprach, 
in der Luft stehend, folgende erste Strophe: 

„Du gabst Almosen ehemals, Visayha, 

und da du gabst, ist dir dein Gut verschwunden. 

Wenn du von jetzt an kein Geschenk mehr gibst, 
wenn du zurtlckhaltst dich, bleibt dir dein Gut erhalten." 

Als das groBe Wesen dessen Stimme vernahm, 
sprach es: „Wer bist du?“ „Ich bin Sakka," war die 
Ant wort Darauf sagte der Bodhisattva: „Sakka ist 
doch nur, weil er selbst Almosen gab, die Gebote hielt, 
die Uposatha-Bestimmungen beobachtete und die sieben 
Verpflichtungen erftillte, zur SakkawUrde gelangt. Du 
aber willst das Almosengeben hindern, das dir doch 
selbst zu deiner Herrschaft verholfen hat. Unedles fur- 
wahr tust du!" Und er sprach folgende drei Strophen: 

„ Unedles darf der Edle, Tausendaugiger 1 ), 

auch wenn er ist im Unglllck, niemals tun. 


*) Ein Beinamc des Sakka (Indra). 
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Nicht wollen wir das Geld besitzen, Valkerftirst, 
um dessentwillen wir die Tugend opfem. 

Da wo einmal ein Wagen geht, 
da geht ein zweiter Wagen auch. 

Was frailer ich verdient, wuchs an; 
auch jetzt wird's wieder wachsen, Sakka. 1 ) 

Wenn wir es haben, schenken wir; 
wo nichts ist, was kann ich da geben? 

Auch noch in dieser Lage schenk' ich; 
nicht mOg' aufhOren meine Gabe." — 

Als Sakka ihn nicht zurUckhalten konnte, fragte er: 
„Zu welchem Zwecke spendest du Almosen?" Der 
Bodhisattva antwortete: „Nicht weil ich nach der Sakka- 
wUrde oder der BraJimawUrde strebe, bin ich wohltatig, 
sondern weil ich die Allwissenheit erlangen mOchte.“ 
Da Sakka diese Worte hOrte, war er befriedigt und 
rieb den Racken des Bodhisattva mit seiner Hand. In 
diesem Augenblicke wurde der ganze KOrper angefullt, 
als wenn er vollstandig gespeist hatte. 

Durch die abernatiirliche Macht Sakkas aber wurde 
dessen ganzes Vermdgen in alien seinen Teilen wieder 
wie vorher. Dann sprach Sakka: w O GroBkaufmann, 
spende von heute an Almosen, indem du Tag fur Tag 
zwSlfhunderttausend dafOr ausgibst." Er fallte sein Haus 
mit-unermeBlichen Schatzen und entlieB ihn; er selbst 
aber kehrte an seinen Wohnort zurhck. 

Nachdera der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgcnden Worten: „Da* 
mals war die Gattin des GroBkaufmanns die Mutter Ra- 
hulas, Visayha aber war ich." 

Ende der ErzShlung von Visayha. 

‘) Im Texte steht VSsava, ein oft gebrauchter Name fQr Sakka. 


10 * 
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341. Die Erz&hlung von Kandari. 

„Unter den waldarbeitenden Mannern." Die ausfQbr- 
liche Erzahlung dieses J&taka wird im Kuijala-Jstaka 1 ) ge- 
geben werden. 

Ende der Erzahlung von Kandari. 


342. Die Erzflhlung von dem Affen*.) 

„Forwahr, ich konnte mich noch retten." Dies er- 
zahlte der Meister, da cr im Jetavana verweilte, mit Bu- 
ziehung auf den Mordversuch des Devadatta. Die Bege- 
benheit ist schon oben erzahlt. 

Als aber ehedem zu Benares Brahmadatla regierte 
nahm der Bodhisattva im Himalaya im Affengeschlechte 
seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen war, wohnte 
er am lifer des Ganges. — Es bekam aber ein Krokodil- 
weibchen im Ganges Geltlste nach dem Herzfleisch des 
Bodhisattva und sagte es ihrem Mannchen. Dieses 
dachte: „Ich werde den Bodhisattva ins Wasser unter- 
tauchen, toten, sein Herzfleisch nehmen und es meinem 
Weibchen geben.“ Und es sprach zu dem grofien Wesen: 
„Komm, Lieber, vvir wollen gehen, urn auf der Insel 
in mitten des Flusses WaldfrUchte zu verzehren.“ „Wie 
soil ich dorthin gelangen ? 1 fragte der Bodhisattva. *„Ich 
werde dich auf meinen Rilcken nehmen und hintiber- 
bringen.“ 

Da jener die Absicht des Krokodils nicht erkannte, 
machte er einen Sprung und setzte sich ihm auf den 
Rticken. Als das Krokodil ein wenig geschwommen 
war, fing es an ihn unterzutauchen. Da sagte der Affe zu 

’) Dies ist das 536. Jataka; bei FausbOll Band V, S. 412—456. 

'*) Vgl. damit das Jataka 208; Obersetzt Band II, S. 184—186. 
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ihm: „He, warum tauchst 'du mich in das Wasser?“ 
„Ich werde dich tdten und dein Herzfleisch meiner Gattin 
geben.“ „Du Torichter, glaubst du, mein Herzfleisch 
befinde sich in raeinem Leibe?" „Wo hast du es denn 
hingetan?" „Siehst du nicht, daG es vom Udumbara- 
Baum 1 ) herunterhangt?" „lch sehe es; willst du es mir 
aber geben?“ „Ja, ich werde es dir geben.“ 

Darauf nahm ihn das Krokodil infolge seiner Dumm- 
heit wieder auf den Rticken und begab sich mit ihm 
an das FluGufer an den FuG des Udumbara - Baumes. 
Der Bodhisattva sprang von dem RUcken des Krokodils 
in die H6he, setzte sich auf den Udumbara-Baum und 
sprach folgende Strophen: 

„Ftlrwahr, ich konnte mich noch retten 
vom Wasser auf das feste Land. 

Und jetzt soli ich mich noch einmal 
dir anvertrauen, Krokodil? 

Genug mit diesen Mangofrttchten, 
mit Brotfrtlchten und Rosen&pfeln, 
die drUben Uberm Strome wachsen; 
lieber ist mir der Feigenbaum 2 ). 

Wer einem pldtzlichen Ereignis 
nicht rasch im Geist gewachsen ist, 
der kommt in die Gewalt des Feindes 
und spater hat er es zu btiGen. 

Doch wer ein pldtzliches Ereignis 
mit dem Verstande schnell durchschaut, 
der wird von Feindesnot befreit 
und hat darunter nicht zu leiden." 

Nachdem er so mit diesen vier Strophen die Art, 
wie man in weltlichen Geschaften Erfolg habe, aus- 
einandergesetzt hatte, kehrte er in den Wald zurvick. 

*) Der Baum ficus glomerata, dessen Frflchte herzfOrnug sind. 

*) Diese Strophe steht auch in dem oben angefahrten Jataka. 
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Nachclem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jstaka mit folgenden Worten: „Damals 
war das Krokodil Devadatta, der Affe aber war ich." 

Ende der Erz&hlung von dem Affen. 


343. Die Erzahlung von dem Reiher. 

„Wir wohnten in dem Hause dein." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Reihervogel, der im Hause des Kdnigs von Ko- 
sala wohnte. Dieser war namlich der Oberbringcr von 
Botschaften des Kdnigs. Er hatte zwei Jungen. Einmal 
liefi der Kdnig den Reiher einen Brief an einen Kdnig mit- 
nehmen und schickte ihn fort. Als er fort war, zer- 
quetschten die Knaben im Hause des Kdnigs die jungen Vdgel 
mit ihren Handen und brachten sie so urns Leben. Als der 
Reiher wiederkam und seine Jungen nicht fand, fragte er: 
„Wer hat meine Jungen getotet?" „Der und der," war 
die Antwort. Zu dieser Zeit aber wurde im Hause des 
K&nigs ein Tiger gehalten; der war wild und grausam 
und befand sich in einem festen Zwinger. Die Knaben 
aber gingen hin um den Tiger zu betrachten. Da ging dcr 
Reiher mit ihnen, und indem er sprach: „Wie von diesen 
meine Jungen getdtet wurden, so will auch ich an ihnen 
tun", fafite er die Knaben und schleuderte sie vor die FQfie 
des Tigers. Der Tiger frafi sie auf, mit den Zahncn knir- 
schend. Darauf dachte der Reiher: „Jetzt ist meinWunsch 
erfallt," und flog nach dem Himalaya. 

Als die Mdnche diese Geschichte vernahmen, begannen 
sie in der Lehrhallc folgendes Gesprach: „Freund, im 
Hause des KOnigs war ein Reiher, der warf die Knaben, 
die seine Jungen getOtet hatten, dem Tiger vor, liefi sie 
tdten und entfloh." Da kam der Meister und fragte: „Zu 
welcher Unterhaltung, ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt bier 
niedergelassen?" Als sie antwortcten: „Zu der und der," 
sprach er: „Ihr Mdnche, nicht nur jetzt sondern auch 
frOher schon liefi dieser die Mdrder seiner Jungen tdten." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 
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Ehedem ftihrte zu Benares der Bodhisattva in Ge- 
rechtigkeit und Billigkeit die Regierung. In dessen Hause 
befand sich ein Reihenveibchen, das seine Botschaften 
Uberbrachte usw., ganz vvie oben geschildert. Folgendes 
aber ist anders: Als es von dem Tiger die Knaben 
hatte tOten lassen, dachte es: „Jetzt kann ich nicht mehr 
hier bleiben; ich werde weggehen. Wenn ich aber 
gehe, will ich nicht gehen ohne dies dem KOnige an- 
gezeigt zu haben; wenn ich es ihm gemeldet, werde 
ich gehen.“ Es ging zum Konige hin, begrilflte ihn und 
sagte neben ihm stehend: „Herr, infolge Eurer Unacht- 
samkeit toteten die Knaben meine Jungen; ich wurde 
dartiber zornig und tCtete dafttr die Knaben. Jetzt kann 
ich hier nicht mehr bleiben." Und es sprach folgende 
erste Strophe: 

„Wir wohnten in dem Hause dein 
und waren immer hochgeehrt. 

Jetzt aber hast du dies getan; 
wohlan, ich gehe fort, o KOnig." 

Als dies der K6nig hOrte, sprach er folgende zweite 
Strophe: 

„Wer etwas tut und wieder tut, 
wer das Geschehene vergilt, 
damit hOrt doch die Feindschaft auf; 
drum bleibe, Reiher, geh’ nicht fort" 

Da dies der Reiher hdrte, sprach er folgende dritte 
Strophe: 

„Wenn einer etwas hat getan, 
so gibt es keine Freundschaft wieder. 

Das Herz gestattet es nicht mehr; 
drum will ich weiterziehn, mein Ktfnig." 

Als dies der K6nig hclrte, sprach er folgende vierte 
Strophe: 
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„Wenn einer etwas hat getan, 
so kann doch wieder Freundschaft herrschen 
bei weisen Leuten, nicht bei Toren; 
drum bleibe, Reiher, geh' nicht fort!“ 

Der Vogel aber erwiderte: M Trotzdem, o Herr, kann 
ich hier nicht bleiben;" er grtlBte den KOnig, flog empor 
und begab sich nach dem Himalaya. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Das 
damalige Reiherweibchen war auch das jetzige Reiher- 
weibchen, der KOnig von Benares aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Reiher. 


344. Die Erzflhlung von dem Mangodieb. 

„Wer sich mit schwarzer Farbe schmOckt." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen Thera, der einen Mangobaum bewachte. 
Dieser namlich war erst als alter Mann Monch geworden. 
In dem Mangowalde an der Grenze des Jetavana erbaute 
er sich eine Laubhfltte und verzehrte bestandig die Mango- 
frQchte, die von dem Mangobaum herabfielen; auch seinen 
Verwandten gab er davon. Wahrend er nun einmal in 
die Stadt ging urn Almosen zu sammeln, warfen Mango- 
diebe die Mangofrtlchte vom Baume herunter, afien davon 
und nahmen die andem mit fort. — In diesem Augenblick 
betraten vier GroBkaufmannstOchter, die nach ihrem Bad 
im Aciravatl-FluB lustwandelten, diesen Mangowald. Da 
kam der Alte; und als er sie sah, sagte er: „Ihr habt 
meine Mangofrtlchte gegessen." Die Madchen enviderten: 
n Herr, wir sind gerade erst gekommen; wir haben nicht 
Eure Mangofrtlchte gegessen." „SchwOrt mir dafflr einen 
Eid." „Wir wollen es, Herr,“ sagten die Madchen und 
schwuren einen Eid. Nachdem der Alte sie einen Eid 
hatte schwOren lassen und sie so beschamt hatte, lieB er 
sie ziehen. 

Als die MOnche von dessen Handlungsweise erfuhren, 
begannen sie in der Lehrhalle folgendes Gesprach: „Freund, 
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der alte Mdnch so und so hat die GroBkaufmannstbchter, 
die in den Mangowald bei seiner Wohnung gekommen 
waren, einen Eid schwdren lassen, sie bescharat und dann 
erst ziehen lassen." Da kam der Meister und fragte: „Zu 
wclcher Erzahlung, ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt hier 
niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und der," 
sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, sondern auch 
frUher schon bewachte dieser einen Mangowald und lieB 
einzcln die GroBkaufmannstOchter einen Eid leisten. So 
beschamte er sie und lieB sie dann erst ziehen." Nach 
diesen Worten erz&hlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedera zu Benares Brahmadatta regierte, be- 
kleidete der Bodhisattva die Wtirde des Gottes Sakka. 
Damals hatte sich ein falscher Asket in der Nahe von 
Benares am FluBufer in einem Mangowalde eine Laub- 
htltte erbaut. Indem er die MangobSume bewachte, die 
herabgefallenen FrUchte verzehrte und auch seinen Ver- 
wandten davon gab, fristete er sein Leben durch mancher- 
lei falsche Lebensart. 

Damals nun betrachtete gerade der GGtterkOnig 
Sakka die Welt um zu sehen, wer in der Menschenwelt 
seinen Eltern diene, in der Familie die Altesten ehre, 
Almosen gebe, die Gebote halte und die Uposatha- 
Bestimmungen beobachte, wer ferner, nachdem er die 
Welt verlassen, den Asketentugenden ganz ergeben sei 
und wer einen sundhaften Wandel ftihre. Da sah er 
jenen mangobewachenden bosen Asketen und dachte: 
„ Dieser falsche Asket hat die Asketentugenden, wie die 
Mittel zur Herbeifuhrung der Ekstase u. dgl. aufgegeben 
und bewacht nur bestandig seinen Mangowald. Ich 
werde ihn aufrtltteln." Und als dieser in das Dorf ge- 
gangen war um Almosen zu sammeln, lieB er durch 
seine tlbernaturliche Macht die Mangofrilchte vom Baum 
fallen und machte es so, als wenn sie von Dieben ge- 
stohlen worden seien. 
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Damals gingen vier GroBkaufmannstdchter von Be¬ 
nares in den Mangowald hinein. AIs der falsche Asket 
sie sah, hielt er sie zuruck mit den Worten: „Ihr habt 
die Mangofrtlchte gegessen." Sie erwiderten: „Herr, 
wir sind eben erst gekommen; wir haben nicht deine 
Mangofrtlchte gegessen " „Leistet darum einen Eid!“ 
„Durfen wir dann gehen, wenn wir den Eid geleistet, 
Herr?“ „Ja, ihr dUrft dann gehen." „Gut, Herr," ver- 
setzten sie; und indem die Alteste ihren Eid ablegte, 
sprach sie folgende erste Strophe: 

„Wer sich mit schwarzer Farbe schmtlckt, 
mit Zangen sich die Haare reifit, 1 ) 
in dessen Macht soil jene kommen, 
die deine Mangofrtlchte aB.“ 

Der Asket versetzte: „Tritt du zur Seite" und liefi 
die zweite GroBkaufmannstochter schwdren. Diesc sprach 
folgende Strophe: 

„Mit zwanzig und mit fiinfundzwanzig, 
mit neunundzwanzig Jahren selbst 
soli die noch keinen Mann bekommen, 
die deine Mangofrtlchte aB." 

Nachdem auch diese ihren Eid geleistet hatte und 
zur Seite getreten war, sprach die dritte folgende dritte 
Strophe: 

„Weit fort soil gehn zum Stelldichein 
allein, nach einem Mann verlangend, 
und doch dort nicht den Gatten finden, 
wer deine MangofrUchte aB." 

AIs auch diese den Eid abgelegt hatte und auf die 

5 ) Es ist ein Mann mit grobcm, bSuerischem Benehmen ge- 
meint, der eine Schmiedezange nimmt, wenn ihm ein Haar vom 
Kopfe absteht. 
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Seite getreten war, sprach die vierte folgende vierte 
Strophe: 

„Geschmuckt, geziert mit schOnen Kleidern, 
mit Kranzen, parfamiert mit Sandel 
soil die allein im Bette liegen, 
die deine Mangofrflchte a8. ft 

Darauf sprach der Asket: „Ihr habt ernste Eide 
geschworen. Die MangofrUchte werden andere gegessen 
haben; geht ihr jetzt!" Mit diesen Worten'liefi er sie 
ziehen. Sakka aber zeigte ihm eine schreckenerregende 
Gestalt und vertrieb dadurch den Asketen von hier. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, vcrband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der falsche Asket dieser die Mangofruchte be- 
wachende Alte, die vier GroBkaufmannstOchter warcn die- 
selben, Gott Sakka aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Mangodieb. 


545. Die Erzahlung von der Schildkr&te. 

„Wcnn Feuer diesen Wald verbrennt." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen tragen Mbnch. Dieser nSmlich, ein zu Savattbi 
wohnender Sohn aus guter Familie, hatte der Lehre sein 
Herz geschenkt. Obwohl er aber Mbnch geworden, war 
er trSge; er war der Rezitation, dem Fragenstellen, der 
weisen Behcrzigung, der Erfullung der grofien und kleinen 
Pflichten u. dgl. abgcneigt, von den fQnf Hindernissen l ) 
erfflllt und immer an den Orten, wo man saB und staud. 

Wegen dieser seiner Tragheit begannen die MOnche 
in der Lehrhalle folgendes Gesprach: B Freund, der MOnch 

Die fQnf Hindernissc fQr das religiose Leben sind: Lust, 
HaQ, Tragheit, Stolz und Zweifelsucht. Es werden auch noch 
andere fQnf Hindernisse erwahnt, die sich auf iudere Dinge be- 
ziehen, namlich: Schuldcn, Krankheit, Gefangenschaft, Sklaverei 
und ein schlechter vVeg. 
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so und so, der doch in dieser zum Heile fQhrenden Lehre 
MOnch geworden ist, ist bestandig trage, bequem und von 
den Hindernissen erfflllt." Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welcher Unterhaltung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und 
der," sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, sondern 
auch fruher schon war dieser trage." Nach diesen Wor- 
ten erzablte er folgende Begebenheit aus der Vergangcnheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva sein erster Minister. Der KOnig von 
Benares aber war von Natur trage. Der Bodhisattva 
dachte: *Ich will den Konig bekehren" und suchte be- 
standig nach einem Mittel. 

Als nun eines Tages der Konig sich nach seinem 
Parke begeben hatte und dort verweilte, von seinen 
Ministern umgeben, sah er eine trage SchildkrOte. Ob- 
wohl nSmlich solche trage Tiere den ganzen Tag kriechen, 
kommen sie nur einen oder zwei Zoll vorwarts. Als 
der Konig sie sah, fragte er: ,,Freund, was ist das?“ 
Der Bodhisattva antwortete: „Eine trage SchildkrOte ist 
dies, o GroBkOnig. Obwohl eine solche namlich den 
ganzen Tag kriecht, kommt sie doch nur einen oder 
zwei Zoll vorwarts.“ Und indem er die SchildkrOte 
anredete, sagte er: „Holla, Schildkrote, Ihr habt 
einen schwerfalligen Gang. Wenn in diesem Walde 
ein Waldbrand entsteht, was tut Ihr da?“ Nach diesen 
Worten sprach er folgende Strophe: 

„Wenn Feuer diesen Wald verbrennt, 
wenn eine Feuersbrunst entsteht, 
was tust du dann, du Schwankende, 
wenn du so langsam vorwartskommst?" 

Als dies die Schildkrote hOrte, sprach sie folgende 
zweite Strophe: 

„Viel Locher gibt es in den Baumen 
und viele Ritzen in der Erde; 
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wenn wir zu diesen nicht gelangen, 
so miissen wir dann eben sterben." 

Da dies der Bodhisattva vernahra, sprach er die 
folgenden zwei abrigen Stropher.: 

„Wer eilt, wenn er soil langsam sein, 
und langsam ist, wenn er soli eilen, 
zerbricht sein eignes Glilck, wie wenn 
er an ein trocknes Blatt gestofien. 

Wer langsam ist, wo es am Platze, 
und eilt, da wo er eilen soli, 
dem wird ein voiles GlUck zu teil, 
so wie der Mond die Nacht erhellt.“ 

Als der K&nig diese Worte des Bodhisattva ver- 
nahm, gab er von da an die Tragheit auf. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war die ScbildkrOte der trflge Mdnch, der weise 
Minister aber war ich." 

Endc der Erzahlung von der Schildkrbte. 


346. Die Erzahlung von Kesava. 

„Da du dcr Menschen FOrst verlassen." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf das freundschaftliche Mahl. — Im Hause des Anatha- 
pi^dika namlich wurde bestandig fOnfhundert Mdnchen das 
Mahl gereicht. Sein Haus war fortwahrend fur die Mdnchs- 
gemeinde ein Gasthaus; es erglanzte von den gelben Ge- 
wandem und war erfQllt von dem Dufte der Weisen. Als 
nun eines Tages der Kdnig die Stadt von rechts her urn- 
fuhr und im Hause des Grofikaufmanns die MOnchsgemeinde 
erblickte, dachte er: „Auch ich will der edlen Gemeinde 
bestandig das Mahl spenden." Er ging ins Kloster, be- 
grufite den Meister und stellte fOnfhundert Mbnchen be¬ 
standig das Almosen zur VcrfQgung. 
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Von da an wurden im Palastc des KOnigs den MOn- 
chen bestandig Almoscn gegeben, ausgezeichnete Reis- 
speise mit Regenduft; man gab sie ihnen aber nicht voll 
Freundschaft und Liebe mit eigenen Handen, sondem die 
Beamten des KOnigs lieBen ihnen die Speisen vorsetzen. 
Die MOnche wollten sich nicht setzen urn die Speise zu 
verzehren, sondern sie nahmen die von verschiedenen 
WohlgerOchen erfQllte Speise mit sich, begabcn sich in 
das Haus der ihnen aufwartenden Familien und gaben ihnen 
diese Speise. Sie selbst aber verzehrten, was diese ihnen 
gaben, mochte es ohne Wohlgeschmack oder gut sein. 

Eines Tages brachtc man dem Kdnige viele Wald- 
frQchte. Der KSnig sagte: „Gcbt sie der Monchsgemeinde." 
Darauf gingen seine Leute in das Speisehaus, meldeten 
aber dem Kbnige, kein einziger Mdnch sei dort. „Ist denn 
jetzt nicht die Zeit?“ fragte der KOnig. „Ja,“ erwiderten 
jene, „es ist Zeit. Die Mbnche aber nehmen in Eurcm 
Hause die Speise und gehen damit nach dem Hause ihrer 
befreundeten Aufwarter. Diesen geben sie die Speise und 
verzehren selbst das, was ihnen diese geben, mag es nun 
ohne Wohlgeschmack Oder gut sein.“ 

Nun dachtc der Kdnig: „ Unsere Speise ist vorzug- 
lich; aus welchem Grunde verzehren sie sic nicht, sondern 
geniefien die Speise der anderen? Ich werde den Meister 
fragen." Und er begab sich nach dem Kloster und fragte 
den Meister. Der Meister erwiderte: „0 GroBkOnig, das 
beste Mahl ist das Freundschaftsmahl. Weil in Eurcm 
Hause niemand ist, der mit Freundschaft und Liebe gibt, 
nehmen die Mdnchc das Mahl und verzehren es da, wo 
ihre Freundc weilen. O GrofikOnig, kein Wohlgeschmack 
gleicht dem der Freundschaft. Vierfach sGfie Speise, die 
nicht von einem Freunde gegeben wird, ist an Wert nicht 
gleich einem Mahle von wildem Reis, das ein Freund spen- 
det. Auch in der Vorzeit hOrte bei Weisen, als sie krank 
geworden waren und der K&nig von fQnf Arztefamilien 
Heilmittel bereiten liefi, ihre Krankheit nicht auf; als sie 
aber zu Freunden gingen und dort ungesalzenen Schleim 
aus wildem Reis und Blatter, die nur mit Wasser ohne 
Salz betrSufelt waren, genossen hatten, wurden sie wieder 
gcsund." Nach diesen Worten erz&hlte 'er auf die Bitte 
des Kflnigs folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
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familie seine Wiedergeburt. Man gab ihm den Naraen 
Prinz Kappa. Nachdcm er herangewachsen war und 
zu Takkasila alle Kiinste erlernt hatte, betatigte er in 
der Folgezeit die Weltflucht der Weisen. — Daraals 
weilte ein Asket namens Kesava, von filnfhundert As- 
keten umgeben, als Meister der Schar im Himalaya. 
Der Bodhisattva begab sich zu ihm und blieb bei ihm 
als sein erster Schuler. Er war voll Anhanglichkeit 
und Liebe zu Kesava; sie waren untereinander sehr 
befreundet. 

In der Folgezeit zog einmal Kesava mit seinen As- 
keten nach Benares, um sich mit Salz und Saurem zu 
versehen. Nachdem er im Parke die Nacht verbracht, 
ging er am nSchsten Tage in die Stadt hinein um Al- 
mosen zu sammeln und gelangte dabei an das Tor des 
kdniglichen Palastes. Als der Kdnig die Asketenschar 
sah, liefi er sie zu sich rufen, bewirtete sie in seinem 
eigenen Palaste und gab ihnen in seinem Parke Woh- 
nung, nachdem er ihre Einwilligung erhalten. 

Als nun die Regenzeit vortlber war, verabschiedete 
sich Kesava vom Konige. Der Konig sprach: „Herr, 
Ihr seid hochbetagt; bleibet hier bei uns wohnen und 
schickt die jungen Asketen in den Himalaya." Jener 
antwortete: „Gut‘‘; er schickte die anderen mit seinem 
ersten Schuler nach dem Himalaya und blieb selbst 
allein zurUck. Als aber Kesava fern von Kappa war, 
wurde er unzufrieden; da er ihn sehen wollte, konnte 
er nicht schlafen. Weil er aber nicht schlafen konnte, 
wurde auch die beste Nahrung von ihm nicht richtig 
verdaut; er bekam die rote Ruhr und es entstanden 
starke Schmerzen. 

Der KOnig nahm fOnf Arztefamilien und pflegte den 
Asketen; die Krankheit aber hOrte nicht auf. Da sprach 
der Asket zum Konig: w O GroBkOnig, wiinscht Ihr 
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roeinen Tod oder meine Genesung?" „Eure Genesung, 
Herr.“ „Schickt mich daher nach dem Himalaya.“ 
„Gut, Herr, 14 versetzte der Kbnig und er beauftragte 
einen Minister namens Narada: „Nimm den Ehrwiirdigen 
mit dir und gehe mit Jagern nach dem Himalaya." 
Narada fiihrte den Asketen dorthin und kehrte dann 
zurttck. 

Kaum aber hatte Kesava den Kappa gesehen, da 
hone seine Gemiitskrankheit auf und seine Unzufrieden- 
heit legte sich. Hierauf gab ihm Kappa Schleim von 
wildem Reis mit Blattern, die mit ungesalzenem und 
ungewhrztem Wasser betraufelt waren; in demselben 
Augenblick aber hOrte die rote Ruhr auf. 

Darauf beauftragte der Konig den Narada wieder: 
*Gehe und suche zu erfahren, wie es Kesava geht." 
AJs dieser dorthin kam und den Asketen gesund fand, 
sagte er: „Herr, der Kdnig von Benares hat Euch durch 
ftinf Arztefamilien pflegen lassen und Euch doch nicht 
gesund machen k6nnen; wie hat Euch denn Kappa ge- 
pflegt?" Und er sprach'folgende erste Strophe: 

„Da du den Menschenftirst verlassen, 
der alle Wtinsche dir erftillte, 
wie kann jetzt der ehrwUrd’ge KesI 
in Kappas HtUte sich erfreuen?" 

Als dies Kesava hOrte, sprach er folgende zweite 
Strophe: 

„SiiB und entzUckend ist es hier, 
gar anmutig sind diese Baume; 
die lieben Worte meines Kappa, 
o Narada, erfreuen mich." 


Nach diesen Worten aber fvigte er hinzu: „Da mich 
Kappa solcheFreude empfinden lieB, gab er mir Schleim 
von wildem Reis bereitet, gemischt mit Blattern, die mit 
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ungesalzenem, ungewUrztem Wasser betraufelt waren, 
zu genieBen. Dadurch wurde die Krankheit meines 
Korpers gehoben und ich wurde gesund." 

Da dies Narada horte, sprach er folgende dritte 
Strophe: 

„Du trankst doch Brei von edlem Reis 
und klaren Saft von gutem Fleische; 
wie kann da Schleim aus wildem Reis, 
der nicht gesalzen, dich erfrischen?" 

Als dies Kesava vernahm, sprach er folgende vierte 
Strophe: 

w Ob etwas nicht sUB oder sUB, 
ob viel es oder wenig ist, — 
wo man im Freundeskreise ifit, 
da ist der Wohlgeschmack am grdBten." 

Nachdem Narada dessen Worte vernommen, kehrte 
er zum Kdnige zurttck und berichtete, was Kesava ge- 
sagt hatte. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlosscn 
hatte, verband er das Jataka mit folgcnden Worten: „Da- 
mals war der Kbnig Ananda, Narada war Sariputta, Kesava 
war Bakabrahma, Kappa aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Kesava. 


347. Die Erzahlung von dem eisernen 
Schmiedehammer. 

„DenHammer ganzvonEiscn.*‘ Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die Vor- 
schrift der Welt Gutes zu tun. Die Begebenheit wird im 
Mahakanha-Jataka 1 } erzahlt werden. 

l ) Dies ist das 469 . Jataka; bei FausbOll Band IV, S. 180 — 186 . 

Dutoit, JatakaoL UL ^1 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im SchoBe von dessen erster Gemahlin 
seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen war 
und alle Kilnste erlernt hatte, bestieg er nach dem Tode 
seines Vaters den Thron und fQhrte die Regierung in 
Gerechtigkeit. — Damals waren die Menschen Verehrer 
der Gdtter; sie toteten viele Ziegen, Schafe u. dgl. und 
brachten damit den Gotdieiten Opfer dar. Der Bodhi- 
sattva aber HeB mit Trommelschlag verkUnden, man 
solle keine lebenden Wesen toten. 

Als nun die Diimonen keine Opfergaben mehr er- 
hielten, wurden sie zornig auf den Bodhisattva; sie ver- 
anstalteten im Himalaya eine Dilmonenzusammenkunft 
und schickten einen furchtbaren Damon aus, uni den 
Bodhisattva zu tbten. Dieser nahm einen gltihenden 
Schmiedehammer, so groB wie ein Dachgiebel, und 
sagte: „Damit werde ich ihn treffen und toten." Uni 
die mittlere Nachtwache kam er herbei und stellte sich 
zu Haupten des Lagers des Bodhisattva. 

In diesem Augenblick wurde der Sitz des Sakka 
heiB. Als dieser daruber nachsann und die Ursache 
entdeckte, kam er mit Indras Donnerkeil herbei und 
stellte sich ttber den Damon. Als der Bodhisattva den 
Damon sah, dachte er: „Steht jetzt dieser da um mich 
zu beschutzen oder um mich zu tdten?" Und indent er 
ihn anredete, sprach er folgende erste Strophe: 

„Den Hammer ganz von Eisen, riesig groB 
in Handen schwingend steht er in der Luft; 
bist du beauftragt jetzt mich zu beschutzen 
oder bist du bedacht mich umzubringen?" 

Der Bodhisattva aber sah nur den Damon und nicht 
auch den Gott Sakka; der Damon jedoch getraute sich 
aus Furcht vor Sakka nicht den Bodhisattva zu erschlagen. 
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Als er nun die Worte des Bodhisattva vernahm, sagte 
er: „0 GroBkbnig, ich stehe nicht hier um dich zu be- 
schtltzen, sondern ich bin gekommen, um dich mit diesem 
gluhenden eisernen Schmiedehammer zu treffen und zu 
toten. Aus Furcht vor Sakka aber getraue ich mich 
nicht dich zu erschlagen." Und indem er dies erklarte, 
sprach er folgende zweite Strophe: 

„Ein Bote bin ich, KOnig, der Damonen; 
dich zu ermorden bin ich ausgesendet. 

Doch Indra schutzet dich, der GotterkOnig; 
darum zerschmett’re ich dir nicht das Haupt." 

Als dies der Bodhisattva hOrte, sprach er die fol- 
genden beiden tibrigen Strophen: 

„Wenn mich der Gotterkonig selbst behtltet, 
Maghavan, Herr der Gotter, Sujas Gatte, 1 ) 
dann mCgen gern alle Damonen schreien; 
nicht fUrcht’ ich mich vor der Damonenbrut. 

Gern mOgen schreien die Kumbhandas 2 ) 
und alle schmutzigen Damonen; 
sie kbnnen doch mit mir nicht kampfen, 
gar grofi ist meine Furcht vor ihnen!" 

Sakka aber jagte den Damon fort und ermahnte 
das groBe Wesen: „Fiirchte dich nicht, groBer Kbnig; 
von jetzt an will ich dich behtlten. FOrchte dich nicht!“ 
Nach diesen Worten kehrte er an seinen Aufenthalts- 
ort zurQck. 

Nachdcm der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war Sakka Anuruddha, der KOnig von Benares aber 
war ich." 

Ende der Erzahlung von dem eisernen Schmiedehammer. 

Ebenso wie Maghavan ein Beinamc Indras. 

’) Dies sind die sogcnannten Wasserholer, auch cine Dfi- 
moncnari. _ 

11 * 
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348. Die Erzahlung von dem Walde. 

. „Wenn von dem Wald ins Dorf ich komme." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jctavana verweilte, mit 
Beziebung auf die Verlockung durch ein tdrichtes Madchen. 
Die Begebenheit wird im CullanSradakassapa-Jataka') er- 
zahlt werden. 

Als aber ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
nahm der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine 
Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen war und 
zu Takkasila alle Kunste erlernt hatte, nahm er nach 
dem Tode seiner Frau seinen Sohn mit sich, betatigte 
die Weltflucht der Weisen und wohnte im Himalaya. 
Er lieB seinen Sohn in seiner Einsiedelei und ging selbst 
fort urn WaldfrUchte zu sammeln. 

Damals hatten Rauber ein Grenzdorf geplundert 
und waren mit ihren Gefangenen fortgezogen. Dabei 
lief ein Madchen davon und kam in die Einsiedelei. Es 
verfQhrte den Sohn des Asketen, veranlaBte ihn seine 
Tugend aufzugeben und sagte zu ihm: „Komm, wir 
wollen gehen." Er antwortete: „Mein Vater soli zuerst 
zurQckkehren; wenn ich ihn gesehen habe, werde ich 
gehen." „Sieh ihn also und komme dann," versetzte 
das Madchen; es verliefi die Htitte und setzte sich unter- 
wegs nieder. 

Als nun der Vater kam, sprach der Sohn des As¬ 
keten folgende erste Strophe: 

„Wenn von dem Wald ins Dorf ich komme, 
wie soil der Mann beschaffen sein, 
dem ich dann diene, Vaterchen? 

Komm, sag' es mir, da ich dich frage." 

Darauf sprach der Vater, um ihn zu ermahnen, 
folgende drei Strophen: 

’) Dies ist das 477. Jataka; bei FausbOll Band IV, S. 219-224. 
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„Wer dir Vertrauen zeigt, mein Sohn, 
wer mit dir freundlich hat Geduld, 
wer auf dich hdrt, langmiitig ist, 
dem diene, wenn von liier du scheidest. 

Wer mit dem KOrper, mit der Stimme 
und mit dem Geist nichts Boses tut, 
wer an sein Herz dich freundlich nimmt, 
dem diene, wenn von mir du scheidest. 

Wer unbestandig wie ein Affe 
und wer bald Lust, bald Unlust zeigt, 
dem Manne diene nicht, mein Sohn, 
auch wenn du einsam mtiBtest sein." — 

Als dies der junge Asket hOrte, sprach er: „Wo 
soli ich, Vater, einen Mann finden, der mit diesen 
Tugenden ausgestattet ist? Ich gehe nicht fort; nur bei 
Euch will ich bleiben." Und er kehrte wieder um. 
Darauf verkQndete ihm sein Vater die Mittel zur Herbei- 
fUhrung der Ekstase. Die beiden aber gelangten, un- 
unterbrochener Ekstase sich erfreuend, in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wortcn: „Da- 
mals waren der Sohn und das Madchen dieselben wie 
ietzt; der Asket aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Walde. 


349. Die Erzahlung von dem 
Freundschaftsbrecher. 

„Sie hatten nicht das Weib gemein." Dies erzihlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Vorschrift wegen der Verleumdung. Zu einer Zeit 
namlich hOrte der Meister: „Die sechs bekannten Mbnche 
streuen Verleumdung aus." Er lieB sie rufen und fragte 
sie: „Ist es wahr, ihr Mdnche, daB ihr den Mbnchen, die 
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in Meinungsverschiedenheit, in Streit und Zank geraten 
sind, Verleumdungen zutragt? Dadurch entstehen nur 
Streitigkeiten, die vorher noch nicht bestanden; und wenn 
sie schon bestehen, so werden sie dadurch nur grbfier." 
Als sie antworteten: „Es ist wabr," sprach er: „Ein ver- 
leumderischesWort gleichtdemStofieeines spitzenSchwertes; 
auch feste Frcundschaft wird rasch dadurch zerstdrt. Wer 
ein solches Wort aber annimmt und seine Freundschaft 
zerstdrt, der gleicht dem LOwen und deni Stier." Nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangcnheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Sohn. Nachdem er zu Takka- 
sila die Kunste erlernt hatte, fahrte er nach dem Tode 
seines Vaters in Gerechtigkeit die Regierung. — Da- 
mals kehrte ein Rinderhirte, der im Walde in Harden 
die Rinder gehtttet hatte, in das Dorf zurdek; dabei 
dachte er nicht an eine trachtige Kuh und lieB sie 
zuruck. Diese trat in ein freundschaftliches Verhaltnis 
zu einer LOwin; die beiden wurden eng befreundet und 
lebten zusammen. In der Folge gebar die Kuh ein 
Stierkalb und die LOwin einen jungen Lbwen. Auch 
diese beiden wurden infolge der Freundschaft, die zwi- 
schen ihren Familien bestand, gute Freunde und blie- 
ben zusammen. 

Ein JUger aber bemerkte ihre Freundschaft. Als 
er einmal mit Dingen, die er im Walde gefunden, nach 
Benares kam und sie dem Kdnige gab, fragte ihn der 
Konig: „Lieber, hast du vielleicht im Walde bisher 
etwas Wunderbares gesehen?" Er antwortete: „0 Farst, 
etwas anderes sah ich nicht; doch bemerkte ich, wie 
ein Lowe und ein Stier in gegenseitiger Freundschaft 
zusammenlebten." Der Kbnig versetzte: „Wenn ein 
Dritter dazukommt, wird fUr sie eine Gefahr entstehen: 
wenn du einen Dritten bei ihnen siehst, so teile es mir 
mit." „Gut, o FOrst," versetzte der Jager. 
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Wiilirend aber der Jager nach Benares gegangen 
war, diente ein Schakal dem Lbwen uud dem Stiere. 
Als der Jager bei seiner Rtlckkehr in den Wald dies 
sah, dachte er: „Ich will dem Kbnige melden, dafi ein 
Dritter dazugekommen ist," und zog wiederum in die 
Stadt. 

Nun dachte der Schakal: „Ich habe aufier Lbwen- 
fleisch und Stierfleisch alle anderen Arten schon ge- 
kostet; ich will die beiden entzweien und ihr Fleisch 
verzehren." Indem er sagte: „Dieser sagt so von dir," 
cntzweite er die beiden, erregte bald einen Streit zwi- 
schen beiden und veranlafite sie, dafi sie einander toten 
wollten. — Als aber der Jager zum K&nige gekommen 
war, sagte er: w O Ftlrst, ein Dritter ist zu ihnen hinzu- 
gekommen." „Wer ist es?“ „Ein Schakal, o Ftlrst." 
Darauf spracli der Kbnig: „Er wird die beiden ent* 
zweien und sie einander tbten lassen; wir werden hin- 
kommen, wenn sie schon tot sind." Er bestieg seinen 
Wagen und fuhr auf dem Wege, den ihm der Jager 
zeigte. Da traf er sie, wie sie miteinander Streit be- 
gonnen hatten und beide urns Lebcn gekommen waren. 
Der Schakal aber frafi hocherfreut einmal von dem 
Fleisch des LOwen und einmal von dem des Stieres. 

Als der Kbnig sah, wie die beiden urns Leben ge¬ 
kommen waren, sprach er, auf dem Wagen stehend, 
indem er seinen Wagenlenker anredete, folgende 
Strophen: 

„Sie hatten nicht das Weib gemein 
und nicht die Nahrung, Wagenlenker 1 ); 
doch sieh, wie gut der Freundschaftsbrecher 
sich seinen Plan zurechtgelegt. 

*) Auch die alten Indier wufiten also schon, dafi bei den 
Menschen aber die Frau und bei den Tieren aber das Frcssen 
am leichtesten Streit entsteht. 
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Gleich wie ein scharfes Schwert im Fleische 
so wirkt verderblich die Verleumdung; 
durch sie den Lbwen und den Stier 
verzehrt das niedrigste der Tiere. 

Demselben Schicksal ist verfallen, 
wie du es hier sielist, Wagenlenker, 
wer einem Wort des Freundscliaftsbrechers 
und des Verleumders Glauben schenkt. 

Den Leuten aber geht es gut, 
gleich denen, die im Himmel wohnen, 
die eines Freundschaftsbrechers Worten 
nicht Glauben schenken, Wagenlenker." 

Nachdem der KOnig diese Strophen gesprochen 
hatte, liefi er die Mshne, das Fell, die Krallen und die 
ZSihne des LOwen mitnehmen und kehrte in seine 
Stadt zurUck. 

Nachdem der Meister diese Unterwcisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war ich der KOnig." 

Ende der Erzahlung von dem Freundschaftsbrecher. 


350. Die Erzahlung von der Frage 
der Gottheit. 

„Er schlagt mit Hflnden und mit Fufien." Diese Frage 
der Gottheit wird im Ummagga-Jataka *) erzflhlt werden. 
Ende der Erzahlung von der Frage der Gottheit. 

') Dies ist das 546. Jataka; bei FausbOll Band VI, S. 329—478. 


Ende des vierten Buches. 




351. Die Erz&hlung von dem Juwelen- 
ohrring 1 ). 

„Du hast verloren Wagen, Pferd, Juwelen." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen Minister, der sich im Harem des Kdnigs 
von Kosala verfehlt hatte. Die Begebenheit ist schon oben 
erzShlt 2 ). 

Auch hier war der Bodhisattva der KOnig von Be¬ 
nares. Nachdem der verraterische Minister den Kttnig 
von Kosala herbeigefuhrt und ihn das Konigreich Kasi 
hatte erobern lassen, warf er jenen in das Gefangnis. 
Der K<3nig aber gelangte zur Ekstase und setzte sich in 
der Luft mit gekreuzten Beinen nieder. Im KOrper des 
rauberischen KOnigs aber entstand ein Fieber. Er ging 
zum KOnige von Benares hin und sprach folgende erste 
Strophe: 

„Du hast verloren Wagen, Pferd, Juwelen, 
auch deine Kinder und die Gattin dein. 

Nachdem du alle Giiter hast verloren, 
warum bist du von Kunimer nicht erftillt?“ 

*) Der Name ist von eincm Wort dcr ersten Strophe her- 
genommen, das ich hier des VersmaBcs wegen einfach mit Ju¬ 
welen Qbersetzc. 

•) Namlich im Jataka252, Qbcrsctzt Band II, S. 465—472, und 
im Jataka 303, Qbersetzt Band III, S. 15—17. 
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Als dies der Bodhisattva hOrte, sprach er folgende 
zwei Strophen: 

„Zuerst verliifit schon der Besitz den Menschen 
und auch der Mensch gibt ihn zuerst schon auf. 
Vergcinglich sind die Gflter, Lustberiickter; 
darum bin ich von Kummer nicht erfttllt. 

Der Mond geht auf, er wachst und er verschwindet; 
wenn alles sie erwarmt, neigt sich die Sonne. 
Erkannt hab’ ich, o Feind, der Welt Geschenke; 
darum bin ich von Kummer nicht erfUllt." 

Nachdem so das grofie Wesen dem rauberischen 
KOnige die Wahrheit gesagt hatte, sprach er darauf, 
um dessen jctzigen Lebenswandel zu beurteilen, noch 
folgende Strophen: 

„Nicht gut ist’s, wenn ein Laie trag den Ltisten lebt, 
nicht gut ist’s, wenn ein WeJtflQchtling sich nicht 
bezahmt; 

nicht gut ist’s, wenn ein KOnig nicht erst untersucht, 
nicht gut ist’s auch, wenn ztirnt ein weiser Mann. 

Entscheiden soil der Kbnig nach VerhOr, 
nicht ohne Untersuchung, VolkerfOrst; 
von dem, der nur nach Untersuchung handelt, 
wird Ruhm und Ehre, Konig, immer grOBer." 1 ) 

Der Konig bat darauf den Bodhisattva um Ver- 
zeihung, gab ihm seine Herrschaft zurilck und begab 
sich wieder in sein Land. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung bescblosscn 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Kdnig von Kosala Ananda, der Konig von 
Benares aber war icb.“ 

Ende der ErzShlung von dem Juwelenohrring. 

*) Diese beiden Strophen finden sich auch im Jataka 332; 
vgl. in dicsem Bande S. 119. 
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552. Die Erz&hlung von Sujata 1 ). 

„Warum bist du denn so geschaftig?" Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bczichung 
auf einen Gutsbesitzer, dem sein Vater gestorben war. 
Als namlich dessen Vater gestorben war, ging er weh- 
klagend umher und konnte seincn Schmerz nicht bezwingen. 
— Der Meister sah, daS er die Fahigkeit zur Erlangung 
der Frucht der Bekehrung besitze. Nachdem er in Savatthi 
seinen Almosengang gemacht, begab er sich mit dem ihn 
bcgleitcnden MOnche in dessen Haus. Als er auf einem 
hergerichteten Sitze Platz genommen, fragte er den Guts¬ 
besitzer, der nach ehrfUrchtigem Grufie sich neben ihn ge- 
setzt hatte: ,,Bist du betrQbt, Laienbruder?“ Als dieser 
antwortete: ,,Ja, Herr,' 4 sprach der Meister: „Lieber, als 
die Weisen dcr Vorzeit die Rede der Weisen vernommen, 
warcn sie uber den Tod ihres Vaters nicht mehr betrQbt. 41 
Nach diesen Worten erzahlte er, von jenem gebeten, fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehehem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Hause eines Gutsbesitzers seine 
Wiedergeburt. Man gab ihm den Namen Prinz Sujata. 
Nachdem er herangcvvachsen war, starb sein GroBvater. 
Der Vater des Bodhisattva aber war seit dem Tode 
seines Vaters von Schmerz Oberwaltigt; er holte seine 
Gebeine von der Leichenstatte, errichtete in seinem Parke 
eine Pagode aus Erde und legte sie dort nieder. Imrner. 
wenn er dorthin ging, verehrte er die Pagode mitBlumen, 
dachte nach und klagte; er badete nicht mehr, er be- 
sprengte sich nicht mehr mit wohlriechenden Substanzen, 
er aB nicht und er besorgte nicht mehr seine Geschafte. 

Als dies der Bodhisattva sah, dachte er: „Seitdem 
mein GroBvater gestorben ist, ist mein Vater bestandig 


’) Dieser Name (— der Wohlgeborene) ist hier ausnahmsweise 
von einem Mann gebraucht; die weiblichc Form Sujata findet 
sich sehr oft in den Jatakas. 
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vora Schmerz iiberwaltigt. Aufier mir aber kann ihn 
niemand wieder zur Vernunft bringen; durch eine List 
werde ich ihn von seinem Kuramer befreien." Als er 
einmal aufierhalb der Stadt ein totes Rind sah, holte 
er Gras und Wasser herbei, stellte dies vor das Rind 
und sprach: „I8, iB, trinke, trinke!" Alle VorUber- 
gehenden, die ihn sahen, sagten: „Lieber Sujata, bist 
du verruckt? Du gibst ja einer toten Kuh Gras und 
Wasser." Jener aber erwiderte nichts. 

Als nun sein Vater in die Nahe kam, sagten sie 
ihm: „Dein Sohn ist vernlckt ge worden; er gibt einer 
toten Kuh Gras und Wasser". Da dies der Gutsbesitzer 
vemahm, hdrte sein Schmerz uni seinen Vater auf und 
es entstand in ihm Kummer wegen seines Sohnes. 
Schnell kam er herbei und sagte: „Bist du nicht klug, 
mein Sohn Sujata? Warum gibst du einer toten Kuh 
Gras und Wasser?" Und er sprach folgende zwei 
Strophen: 

„Warum bist du denn so geschaftig 
und mahest ab das griine Gras 
und redest immer ,18 doch, iB’ 
zu dieser toten alten Kuh? 

Denn nicht durch Speise und durch Trank 
kann aufstehn die gestorbne Kuh 
und zwecklos redest du daher, 
wie wenn du den Verstand verloren." 

Darauf sprach der Bodhisattva die folgenden zwei 
Strophen: 

„Hier ist doch noch der Kopf vorhanden 
und die vier FiiBe und der Schwanz, 
die Ohren auch sind noch zu sehen: 
die Kuh kann wieder aufstehn, glaub’ ich. 
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Doch bei dem GroBvater sieht man 
den Kopf nicht mehr, nicht Hand noch FuBe; 
wenn du bei seinem Grabmal weinst, 
hast du nicht den Verstand verloren?" 

Als dies der Vater des Bodhisattva hOrte, dachte 
er bei sich: „Mein Sohn ist weise; er weiB, was man 
in dieser Welt und in einer anderen Welt tun muB. 
Er hat dies getan um mich zu belehren." Und er sagte: 
„Mein kluger Sohn Sujata, ich habe jetzt erkannt, daB 
alles Geschaffene dem Verfall unterworfen ist Von 
jetzt an werde ich nicht mehr betrtlbt sein; so beschaffen 
muB ein Sohn sein, der seinen Vater vom Kummer be- 
freien will." Nach diesen Worten sprach er zum Lobe 
seines Sohnes folgende Strophen: 

„Da ich vor Kummer brannt’ wie Feuer, 
in das man fluB’ge Butter schQttet, 
hat er mir alien Schmerz genommen, 
wie wenn er ihn mit Wasser loschte. 

Befreit hat er mich von dem Kummer, 
der mir in meinem Herzen wohnte, 
er, der den Vaterschmerz mir nahm, 
der mich bisher so ganz erfullte. 

Jetzt bin ich frei von meinem Kummer, 
der Schmerz ist fort und ich bin heiter; 
nicht traure ich und weine ftlrder, 
nachdem ich dich gehOrt, mein Sohn. 

So machen es die weisen Menschen, 
die Mitleid haben mit den andern; 
sie machen sie von Kummer frei, 
so wie Sujata seinen Vater." 

Nachdcm der Meister dicse Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkUndigt hatte, verband er das Ja- 
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taka init folgenden Worten (am Ende der VerkUndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener Gutsbcsitzer zur Frucht 
der Bekehrung): „Damals war ich Sujata.“ 

Ende der ErzShlung von Sujata. 


355. Die Erz&hlung vou dem Zweig- 
geilecht. 

„Nicht wird bcstandig man so handeln, Bralimadatta.“ 
Dies erz&hlte der Meister, da er beim Volke der Bhaggas 
bei dem Krokodil-Bcrge im Bhesakala-Parke verweilte, mit 
Beziehung auf den Prinzcn Bodhiraja. Der Prinz Bodhi- 
raja namlich, der Sobn des Udena, wohnte zu dieser Zcit 
am Krokodil-Berge. Er licB einen in seiner Kunst sehr 
geschickten Baumeister rufen und diesen fOr ihn einen 
Palast, Kokanada mit Namen, erbauen, der den Palastcn 
der andern KOnige nicht UbnJich war. AIs der Bau fertig 
gestellt war, dachte er: „ Dieser Baumeister kbnnte auch 
fQr einen andern KOnig einen solchen Palast erbauen 
und aus Neid licB er ihm die Augen ausstechen. 

DaB er dem Baumeister aber die Augen hatte aus¬ 
stechen lassen, wurdc unter der MOnchsgemeinde bekannt. 
Darum begannen die MOnche in der Lehrhalle folgendes 
GesprSch: „Freund, der Prinz Bodhiraja hat diesem so 
vorzQglichen Baumeister die Augen ausstechen lassen; fOr- 
wahr er ist grausam, roh und gewalttatig.“ Da kam der 
Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Mdnchc, 
habt ihr euch jetzt hier niedergelasscn?" AIs sie antwor- 
teten: „Zu der und der," sprach cr: „Ihr MOnche, nicht 
nur jetzt sondern auch frflher schon war dieser grausam, 
roh und gcwaltt&tig; nicht nur jetzt tat er dies, sondem 
frUher lieB er sogar tausend FQrsten die Augen ausstechen, 
lieB sie [toten und brachte mit ihrem Fleische ein Opfcr 
dar.“ Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein weitbertihniter Lehrer zu Takkasila. 
Von dem ganzen Jambu-Erdteil kamen die FUrstensOhne 
und die Brahmanenstfhne und erlernten bei ihm die 
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Kunste. Audi der Sohn des Konigs von Benares, Prinz 
Brahmadatta init Namen, erlernte bei ihm die drei Veden. 
Er war aber von Natur grausam, roh und gewalttatig. 
Das grofie Wesen bemerkte durch seine Kenntnis der 
Vorzeichen, daB jener grausam, roh und gewalttatig sei, 
und er sagte zu ihm: „Mein Sohn, du bist grausam, 
roh und gewalttatig. Die Herrschaft, die ein Grausamer 
erlangt, dauert nicht lange. Wenn seine Herrschaft 
verloren ist, so findet er keinen festen Stand nielir 
gleich einem zerschmetterten Schiff auf dem Meere. 
Sei darum nicht derart!" Und indem er ihn ermahnte, 
sprach er folgende zwei Strophen: 

„Nicht wild bestandig man so bleiben, Brahmadatta, 
so ruhig, so im OberfluB, im GUlcke lebend; 
daB nicht dein GlUck vergeh’ und du in Not kommst 
wie ein zerbroch’nes Schiff in Meeresmitten! 

Die Taten, die ein Mann getan, 
die sieht er alle an sich selbst. 

Wer Gutes tat, der siehet Gutes; 
wer aber Boses tat, sieht Bfises. 

Denn wie der Same, den man saet, 
so wird die Frucht sein, die man erntet." 1 ) 

Jener verabschiedete sich darauf von seinem Lehrer 
und kehrte nach Benares zurilck. Nachdem er hier 
seinem Vater gezeigt, was er gelernt hatte, wurde er 
zuni Vizekdnig erhoben und bestieg nach seines Vaters 
Tode den Thron. Er hatte einen Hauspriester namens 
Pihgiya; der war grausam und roh. Aus Ehrbegierde 
dachte dieser: „Wie, wenn ich nun meinen Konig ver- 
anlassen wUrde alle Kdnige auf dem ganzen Jambu- 

') Dies ist die zweite Strophe des Jataka 222; Obersetzt 
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Erdteil gefangen zu nehmen? Auf diese Weise wird 
er der einzige Kdnig sein und ich der einzige Haus¬ 
priester. “ Und er bewirkte, dafi der KOnig seine Worte 
annahra. 

Der KOnig verliefi mit einem grofien Heere die 
Stadt, schlofi die Stadt eines KOnigs ein und nahm den 
Ktfnig gefangen. Auf diese Weise eroberte er die 
Herrschaft tiber den ganzen Jambu-Erdteil. Dann zog er, 
von tausend KOnigen umgeben, aus um auch zu Takka¬ 
sila die Herrschaft zu erhalten. Der Bodhisattva aber 
liefi die Stadt befestigen und machte sie ftlr andere 
uneinnehmbar. 

Der Konig von Benares liefi nun am Ufer des Ganges') 
am Fufie eines grofien Nigrodhabaumes ein Zelt er- 
richten, liefi oben einen Baldachin anbringen und sich 
darunter sein Lager bereiten. Hier nahm er seine 
Wohnung. — Als er nun im Gebiete des Jambu-Erdteils 
tausend Konige gefangen genommen hatte und trotz 
tapferen Kampfes Takkasila nicht einnehmen konnte, 
fragte er den Hauspriester: „Mein Lehrer, wir sind mit 
so vielen Kbnigen hier her gekommen und kOnnen 
Takkasila nicht einnehmen; was ist da zu tun?“ Der 
Hauspriester antwortete: „0 Grofikonig, wir wollen den 
tausend KOnigen die Augen ausstechen, den Leib auf- 
schlitzen und mit ihrem ftlnffach sUfien Fleische der 
Gottheit, die in diesem Nigrodhabaume wohnt, ein 
Opfer darbringen; dann wollen wir rings um den Baum 
einen Rand herumziehen und ftinf Zoll hoch Blut 14 ) 
darauf giefien. Auf diese Weise wird uns bald der 
Sieg zu teil werden". 


') Takkasila Iiegt im Pandschab, also nicht am Ganges. 

*) Ahnlich dem Brauchc fQnf Zoli hoch wohlriechcndc Sub- 
stanzen auszugieBen. 
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Der KOnig stimmte dem Vorschlage zu. In seinem 
Zelte stellte er Kampfer von grofier Starke auf, liefi 
dann die Kdnige einzeln herbeirufen, sie durch Um- 
klammerung bewufitlos machen, ihnen die Augen aus- 
stechen und sie toten. Das Fleisch nahm er, wahrend ihre 
Leichname in den Ganges geworfen wurden, und brachte 
in der angegebenen Art ein Opfer dar. Dann liefi er 
die Kriegstrommel schlagen und ging zum Kampfe. 

Da kam von einem Wartturm ein Damon herbei, 
stach ihm das rechte Auge aus und entfernte sich wieder. 
Es entstanden grofie Schmerzen. Von Schmerz Uber- 
waltigt kehrte er zurUck und legte sich lang ausgestreckt 
auf sein Lager, das am FuBe jenes Nigrodhabaumes 
bereitet war. In diesem Augenblick lieB ein Geier, der 
einen Knochen mit scharfer Spitze gefunden hatte, nach- 
dem er auf der Spitze dieses Baumes sitzend das Fleisch - 
gefressen hatte, den Knochen fallen; die Spitze des 
Knochens traf das linke Auge des KOnigs, bohrte sich 
hinein wie eine eiserne Spitze und zerstOrte das Auge. 

Jetzt verstand der KOnig das Wort des Bodhisattva 
und sagte: „Als unser Lehrer sagte: ,Die Menschen 
ernten das, was ihren Taten entspricht, ebenso, wie 
man eine dem Samen entsprechende Frucht erntet', sah 
er dies mein Schicksal voraus, glaube ich". Und lallend 
sprach er folgende zwei Strophen: 

„So lautete das Wort des Lehrers, 
das Parasariya gesprochen: 

Nicht darfst du etwas Boses tun, 
das dich, wenn es geschehen, peinigt 1 ). 

Dies ist, o Pingiya, das Zweiggeflecht, 
wo ich getotet tausend Konige, 

') Auch diese Strophe stcht in dem oben erwflhntcn Jfitaka 
222 und zwar an erster Stelle. 

Du toil, Jat*kam. III. 


12 
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die reich geschmtickt nach Sandel dufteten; 
nun ist auch mir dasselbe Leid geworden." 

Wahrend er so jammerte, gedachte er seiner ersten 
Gemahlin und sprach dabei folgende Strophe: 

„Du Schwarze, deren Korper gl&nzt von Sandel, 
gewachsen wie ein Sprofi vom Sobhanjana *), 
sterben mu8 ich und kann dich nicht mehr sehen, 
o Ubbari! Das macht den Tod mir h&rter." 

Wahrend er noch so vor sich hin lallte, starb er 
und wurde in der Holle wiedergeboren. Sein Haus- 
priester, der so nach der Herrschaft gejagt hatte, konnte 
ihm keinen Schutz gewahren, noch erlangte er selbst 
fiir sich die Herrschaft. Sobald aber jener gestorben 
war, lOste sich seine Heeresmacht auf und entfloh. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jstaka mit folgenden Worten: „Damals 
war der rSuberische KOnig der Prinz Bodhiraja, Pihgiya 
war Devadatta, der weitberuhmte Lehrer aber war ich." 
Ende der Erzahlung von dem Zweiggeflecht. 


354. Die Erzahlung von der Schlange. 

„ Wie ihre alte Haut die Schlange." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana vcrweilte, mit Beziehung auf 
einen Gutsbcsitzcr. Die Begebenheit gleicht der andern, 
wo die Frau gestorben war, oder der, wo der Vater ge¬ 
storben war. — Auch hier ging der Meister in dessen 
Haus und fragte, als jener herbeikam, ihn begrOfit hatte 
und neben ihm saB: „Bist du betrQbt, Lieber?" Jener 
antwortete: „Ja, Herr, seitdem mein Sohn gestorben ist, 
bin ich bekUmmert.“ Darauf sprach der Meister: „Lieber, 
was der ZerstOrung unterworfen wird, das wird zerstOrt; 


*) Dies ist der Baum Hyperanthera Moringa. 
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was dem Untergange unterworfen ist, das geht unter. 
Und dies ist nicht etwa nur bei einem Menschen und in 
einera Dorfc der Fall: in den unzahligen Weltsystemen 
und Existenzen gibt es nichts, das nicht dem Sterbcn unter- 
worfen ist. AUc Wesen sind dem Tode unterworfen, alles 
Geschaffene ist dem Aufhbren unterworfen. In der Vor- 
zeit dachten Weise, als ihr Sohn starb: ,Was dem Zer- 
stdren unterworfen war, ist zerstbrt worden’, und waren 
dariiber nicht bekammert." Nach diesen Worten erzahlte 
er, von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Dorfe am Tore der Stadt in 
einer Brahmanenfamilie seine Wiedergeburt. Er unter- 
hielt seine Familie und erwarb sich durch Ackerbau 
seinen Lebensunterhalt. Er hatte zwei Kinder, einen 
Sohn und eine Tochter. Nachdem der Sohn heran- 
gewachsen war, fuhrte er ihm aus einer gleichartigen 
Familie ein Madchen als Frau zu. Auf diese Weise 
waren es mit der Magd zusammen sechs Personen: der 
Bodhisattva, seine Gattin, sein Sohn, seine Tochter, 
seine Schwiegertochter und seine Magd. Diese wohnten 
eintrachtig und vertraglich in Liebe zusammen. 

Der Bodhisattva aber gab den filnf anderen immer 
folgende Ermahnung: „Gebet Almosen nach dem Mafie 
dcssen, was ihr selbst erhaltet; haltet die Gebote, be- 
obachtet die Uposatha-Bestimmungen. Betatiget die Er- 
innerung an den Tod und denkt daran, dafi ihr sterbcn 
werdet; ftir diese Wesen namlich ist der Tod gewifi, 
das Leben aber ungewiB. Alles Geschaffene ist un- 
bestandig und dem Verfall unterworfen; strebet ohne 
Unterlafi bei Tag und Nacht!" Die anderen nahmen 
freudig die Ermahnung an; sie strebten ohne Unterlafi 
und betatigten die Erinnerung an den Tod. 

Eines Tages ging der Bodhisattva mit seinem Sohne 
auf das Feld und pflttgte. Der Sohn kehrte den Schmutz 

12 * 
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zusammen und verbrannte ihn. Unweit davon aber 
lebte in einem AmeisenhOgel eine Giftschlange. Der 
Rauch traf ihre Augen. Zornig kam sie aus ihrer 
Hdhle hervor, und indem sie dachte: „Er ist schuld 4 *, 
grub sie ihre vier Giftzahne in sein Fleisch und bifi 
ihn. Tot sank er zu Boden. 

Als nun der Bodhisattva sah, wie sein Sohn tot zu 
Boden lag, lieB er seine Rinder stehen und ging zu ihm 
hin. Da er merkte, daB jener schon gestorben war, 
hob er ihn auf, legte ihn an den FuB eines Baumes 
und zog ihm sein Obergewand an. Dabei weinte er 
aber nicht noch klagte er; er dachte vielmehr: „Was 
dem Verfall ausgesetzt ist, das geht zugrunde; was dem 
Tode unterworfen ist, das stirbt. Alles Geschaffene ist 
unbestandig und wird am Ende zerstOrt." Nachdem er 
so Ober die Unbestandigkeit alles Lebenden nachgedacht 
hatte, pflUgte er weiter. 

Als er einen Nachbar sah, der in der Nahe seines 
Feldes ging, fragte er ihn: „Freund, gehst du nach- 
hause?“ Auf dessen bejahende Antwort sprach er: 
„Gehe darum auch in unser Haus und sage meiner 
Frau: ,So wie ihr frOher fur zwei das Essen heraus- 
gebracht habt, so bringt heute nur fur einen das Essen 
heraus; heute aber sollt ihr vier kommen, beldeidet mit 
reinen Gewandem und mit wohlriechenden Substanzen 
und Blumen in den HandenV 

Jener sagte: „Gut“, ging zu der Brahmanin hin und 
teilte ihr dies mit. Diese fragte: „Wer hat dir diese 
Botschaft aufgetragen, Lieber?" „Der Brahmane, Edle.“ 
Jetzt merkte sie, daB ihr Sohn gestorben sein mtisse; 
aber sie zitterte nicht einmal. Mit wohlgeordneten Ge- 
danken zog sie sich reine Gewander an, nahm wohl- 
riechende Substanzen und Blumen in die Hand, lieB 
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das Essen mitnehmen und ging so mit den anderen 
auf das Feld. Auch nicht eine weinte Oder klagte. 

Der Bodhisattva setzte sich darauf an die Seite 
seines am Boden liegenden Sohnes und verzehrte sein 
MahL Nach Beendigung der Mahlzeit trugen sie alle 
Holz zusammen, hoben den Leichnam auf den Scheiter- 
haufen, ehrten ihn mit wohlriechenden Substanzen und 
verbrannten ihn. Auch nicht eines von ihnen hatte nur 
einen Tranentropfen im Auge; so betatigten alle die 
Erinnerung an den Tod. — 

Durch den Glanz ihrer Tugend aber wurde Sakkas 
Sitz heifi. Als er nachsann: „Wer will mich von 
meiner Stelle verdrangen?", bemerkte er, dafi sein Sitz 
infolge der Tugend dieser Leute heifi geworden war, 
und befriedigten Herzens dachte er: „Ich mufi zu ihnen 
hingehen, sie den Ldwenruf ausstofien lassen 1 ), am 
Ende des LOwenrufs ihr Haus mit den sicben Arten 
der Kostbarkeiten erfollen und dannwieder heimkehren.* 
Schnell ging er dorthin, trat an die Seite des Begrabnis- 
platzes und fragte sie: „Was tut ihr?" „Wir verbrennen 
einen Menschen, Herr," war die Antwort. Sakka fuhr 
fort: „lhr verbrennt hier keinen Menschen, sondern 
ihr habt ein Stuck Wild getotet und bratet es, glaube 
ich.“ „Das ist nicht so, Herr; wir verbrennen einen 
Menschen." „Es wird also ein Feind von euch gewesen 
sein," fragte Sakka weiter. Der Bodhisattva erwiderte 
ihm: „Es war unser rechtmSfiiger Sohn, Herr, nicht 
ein Feind." „Er wird euch also ein unlieber Sohn ge¬ 
wesen sein." „Er war uns ein uberaus lieber Sohn, 
o Herr." „Aber warum weinst du nicht?", fragte 
Sakka. 

*) Nach dem Folgenden bedcutet dieser Ausdruck hier nur: 
Ich will ihnen Gelegenheit geben sich tlber ihre Tugend zu 
aufiern. 



182 


Da sprach der Bodhisattva, um ihm den Grund 
auseinanderzusetzen, warum er nicht weine, folgende 
erste Strophe: 

„Wie ihre alte Haut die Schlange 
nur abstreift und dann weitergeht, 
so ist es, wenn der Korper nicht mehr 
geniefit, wenn man gestorben ist. 

Da er verbrannt ist, weifi er nicht, 
dafi die Verwandten um ihn klagen. 

Deshalb betraure ich ihn nicht; 
er ist zu seinem Ziel gekommen." 

Als Sakka die Worte des Bodhisattva vernommen 
hatte, fragte er die Brahmanin: „Mutter, was war dir 
‘ dieser?" Sieantwortete: „Herr, er war mein Sohn, den ich 
zehn Monate lang in meinem Schofie trug, den ich init 
meiner Milch sSugte, den ich die Hande und die FiiBe 
gebrauchen lehrte und der dann herangewachsen war.'* 
Sakka fragte weiter: „Mutter, der Vater kann nicht 
weinen, weil er ein Mann ist Das Mutterherz aber ist 
weich; warum weinst du nicht?" Darauf sprach sie, 
indem sie die Ursache auseinandersetzte, warum sie 
nicht weine, folgendes Strophenpaar: 

„Unaufgefordert kam er her 
und ohne Abschied ging er wieder. 

So wie er kam, so ging er auch; 
warum sollt’ ich darQber jammern? 

Da er verbrannt ist, weifi er nicht, 
daB die Verwandten um ihn klagen. 

Deshalb betraure ich ihn nicht; 
er ist zu seinem Ziel gekommen." 

Nachdem Sakka die Worte der Brahmanin gehbrt 
hatte, fragte er die Schwester: „Liebe, was war dir 



dieser?" Sie antwortete: ,,Er war mein Bruder, Herr “ 
Sakka fuhr fort: ,,Liebe, die Schwestern sind doch 
voll Liebe gegen ihre BrUder; warum weinst du nicht?" 
Darauf setzte auch sie ihm den Grund auseinander, 
warum sie nicht weine, und sprach folgendes Strophen- 
paar: 

„Abmagern word’ ich, wenn ich weinte; 
was kOnnt’ mir dies fOr Vorteil bringen? 
Verwandten, Freunden und Bekannten 
wOrd’ ich dann weniger gefallen. 

Da er verbrannt ist, wei8 er nicht, 
dafi die Verwandten um ihn klagen. 

Deshalb betraure ich ihn nicht; 
er ist zu seinem Ziel gekommen." 

Als Sakka die Worte der Schwester vernommen, 
fragte er die Gattin des Gestorbenen: „Liebe, was war 
dir dieser?“ „Er war mein Gatte, Herr." „Aber die 
Frauen werden doch nach dem Tod ihrer Manner hilf- 
lose Witwen; warum weinst du nicht?“ Darauf sprach 
jene, um den Grund auseinanderzusetzen, warum sie 
nicht weine, folgendes Strophenpaar: 

„Wie wenn ein kleines Kind mufi weinen, 
wenn es den Mond am Himmel sieht 1 ), 
so kindisch wOrd’ sich der verhalten, 
der Trauer zeigt um einen Toten. 

Da er verbrannt ist, weifi er nicht, 
dab die Verwandten um ihn klagen. 

Deshalb betraure ich ihn nicht; 
er ist zu seinem Ziel gekommen.“ 


') Der Kommentator sagt dazu: Wenn cin Kind den Mond 
sieht, mOchte es ihn haben und weint, wenn- es ihn nicht erhalt. 



Als Sakka die Worte der Gattin gehOrt hatte, iragte 
er die Magd: „Liebe, was war dir dieser?" „Er war 
mein Gebieter.“ „Du wirst wohl von ihm gequ&lt, ge- 
plagt und gepeinigt worden sein; darum weinst du nicht, 
weil du denkst, er ist zum Gliick gestorben." Sie er- 
widerte: „Herr, rede nicht so. Dies paBt nicht auf 
diesen. Voll Geduld, Liebe und Mitleid war gegen 
mich der Sohn der Edlen; er war mir wie ein Sohn, 
den ich an meinerBrust groB gezogen." „Warum weinst 
du aber nicht?" Darauf sprach auch sie, um den Grund, 
warum sie nicht weine, auseinanderzusetzen, folgendes 
Strop henpaar: 

„So wie ein Wasseitopf, wenn er 
zerbrochen, nicht mehr ist zu heilen, 
so nutzlos handelt wohl der Mann, 
der Trauer zeigt uni einen Toten. 

Da er verbrannt ist, weiB er nicht, 
daB die Verwandten um ihn klagen. 

Deshalb betraure ich ihn nicht; 
er ist zu seinera Ziel gekommen." — 

Nachdem so Sakka von alien die Auseinandersetzung 
der Wahrheit gchOrt hatte, sprach er befriedigten Her¬ 
zens: „Ihr habt unabUissig die Erinnerung an den Tod 
betatigt. Tut deshalb von jetzt an nicht mehr mit 
eigenen Handen cure Arbeit! Ich bin der Gdtterkdnig 
Sakka; icli werde in eurem Hause eine unermeBliche 
Menge der sieben Arten der Kostbarkeiten erschaffen. 
Gebt Almosen, haltet die Gebote, beobachtet die Upo- 
satha-Tage, strebet ohne UnterlaB!" Nachdem er sie 
so ermahnt, erschuf er in ihrem Hause eine unendliche 
Menge der sieben Kostbarkeiten und verschwand. 

Nachdem derMeister dieseLehrunterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkflnigt hatte, verband er das Jstaka 
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mit folgenden Worten (am Ende der VerkGndigung der 
Wahrheiten aber gelangte jener Gutsbesitzer zur Frucht 
der Bekehrung): „Damals war die Magd Khujjuttara, 
die Tochter war Uppalavaitfia, der Sohn war Rahula, die 
Mutter war Khema, der Brahmane aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von der Scblange. 


355. Die Erz&hlung von Ghata. 

„Die andern sind betrQbt und weinen.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er ini Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Minister des Konigs von Kosala. Die Begeben- 
heit gleicht der oben erzahlten 1 ). — Hier aber schcnkte 
der KOnig, nachdem er seinem treuen Minister grofie Ehre 
hatte zuteil werden lassen, den Verleumdcm GehOr; er 
lieB jenen fesseln und in das Gefangnis werfen. Wahrend 
dieser aber sich dort befand, errcichte er den Weg zur 
Erlangung der Bekehrung. Als nun der KOnig sicli wieder 
von seiner Tugend Uberzeugte, lieB er ihn frei. Darauf 
kam jener mit wohlriechenden Substanzen und Kranzen 
zu dem Meister, begrGBte ihn und setzte sich ihm zur 
Seite. Als ihn der Meister fragte: „Ist dir ein UnglGck 
zugestofien?'*, antwortete er: „Ja, Herr. Aus dem UnglUck 
ist mir aber ein GlGck erwachsen; ich habe den Pfad zur 
Bekehrung erreicht." Darauf sprach der Meister: „Nicht 
nur jetzt, o Laienbruder, ist dir aus eincm UnglGck ein 
Gluck erwachsen; auch den Weisen der Vorzeit erging es 
so." Nach diesen Worten erzahlte er auf dessen Bitte 
folgende Begcbenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im SchoBe von dessen erster Gemahlin 
seine Wiedergeburt. Man gab ihm den Namen Prinz 
Ghata. Nachdem er in der Folgezeit zu Takkasila die 
Kdnste erlernt hatte, fuhrte er die Regierung in Ge- 
rechtigkeit. — In seinem Harem aber verfehlte sich ein 

Vgl. die Vorerz&hlung zum 282. Jataka; Gbersetzt Band II, 
S. 454 ff. 
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Minister. A Is der Kdnig dies mit eigenen Augen ge- 
sehen hatte, verbannte er ihn. 

Damals herrschlte zu Savatthi der KOnig Vamka. 
Jener ging zu ihm hin, trat in seine Dienste und brachte 
ihn auf die angegebene Art 1 ) dazu seinen Worten zu 
folgen und die Herrschaft liber Benares in Besitz zu 
nehmen. Darauf lieB der Kbnig den Bodhisattva mit 
Ketten fesseln und warf ihn in das Gefangnis. Der 
Bodhisatta flihrte die Ekstase herbei und setzte sich 
mit gekreuzten Beinen in der Luft nieder. 

Da entstand im Kbrper des Konigs Vanika ein 
Brennen. Er ging zum Bodhisattva bin. Als er das 
Antlitz des Bodhisattva sah, das einem goldnen Spiegel 
glich und so herrlich war wie eine vollerbliihte Lotos- 
blume, sprach er, indent er den Bodhisattva fragte, fol- 
gende erste Strophe: 

„Die andem sind betrUbt und weinen 
und haben Tranen in den Augen; 
bei dir jedoch strahlt hell das Antlitz. 

Warum bist du nicht traurig, Ghata?“ 

Darum sprach der Bodhisatta, um ihm den Grund 
auseinanderzusetzen, warum er nicht traurig sei, die 
folgenden tibrigen Strophen: 

,,Verlornes bringt der Schmerz nicht wieder 
noch schafft er her ein kiinft’ges Gltick. 

Darum bin ich nicht traurig, Vamka; 
der Schmerz ist mir nichts Angenehmes. 

Gelb wird und mager der BetrUbte, 
das Essen will ihm nicht mehr schmecken; 
es freuen sich die Feinde alle, 
wenn ihn des Rummers Pfeil getroffen. 

*) Vgl. das 303. Jfitafca, Obersetzt in diesem Bande S. 15—17, 
und das Jfitaka 351, ilbersctzt oben S. 169 IT. 
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Ob in dem Dorfe ob im Walde 
ob auf dem Meere ob am Lande 1 ), 
nicht wird mich je der Schmerz erreichen, 
dem Weltlichen bin ich entrOckt. 

Doch wem sein eignes Ich nicht ausreicht, 
wer nur an LUsten sich erfreut, 
ftlr den vermag die ganze Welt 
das voile GlOck nicht zu verschaffen. “ 

Nachdem Vaipka diese vier Strophen vernommen, 
bat er den Bodhisattva um Verzeihung, gab ihm sein 
Reich zurUck und kehrte wieder heim. Das groBe Wesen 
aber ubergab die Herrschaft seinen Ministern, begab 
sich in den Himalaya und verliefi die Welt. In un- 
unterbrochener Ekstase lebend gelangte er in die 
Brahmawelt. 

Nachdem dcr Mcistcr diese Untcrwcisung bcschlosscn 
hatte, verband er das Jataka mit folgendcn Worten: „Da- 
mals war dcr Kflnig Vamka Ananda, der KOnig Ghata 
aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Ghata. 


356. Die Erzahlung von Karandiya. 

„Allcin im Walde." Dies erzahlte der Meister, da er 
im Jetavana verweilte, init Beziehung auf den HeerfUhrer 
der Lehre. Der Thera namlich gab, so oft er bdse Tier- 
jager oder Fischfanger herbeikommen sah, Vorschriften, 
indem er sagte: „Bcobachtet diese Gebotc!" Aus Ehrfurcht 
vor dem Thera gclrauten sie sich nicht der Rede des 
Thera zu widersprechen, sondern sie nahmen die Gebote 
an. Doch beobachtctcn sie diese Gebote nicht, sondern 
gingen wieder ihrer Beschaftigung nach. — Da sprach dcr 


’) Vers 98 des Dhammapadam. 
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Thera zu seinen Gef&hrten: „Freund, jene Leute nehmen 
von rair die Gebote an, halten sie aber nicht." Jene er- 
widcrten: „Herr, Ihr gebt ihnen gegen ihren Willen die 
Gebote. Da sie sich nicht getrauen Eurer Rede zu widcr- 
sprechen, so nehmen sie dieselben an. Gebt von jetzt an 
solchen Lcuten nicht mehr die Gebote!" Daruber war der 
Thera betrQbt. 

Als die MOnchc diese Begebenheit vernahmen, be- 
gannen sie in der Lehrhalle folgcndes GesprSch: „Freund, 
der Thera Sariputta gibt die Gebote alien, die er sieht." 
Da kam der Meister und fragte: „Zu welchcr Unterhaltung, 
ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als 
sie antworteten: „Zu der und der," sprach cr: „Nicht 
nur jetzt, ihr Monche, sondern auch fruher schon gab er 
alien, die er sah, auch ohne daB sie es wQnschten, Ge¬ 
bote." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begeben¬ 
heit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war, wurde er 
der erste Schuler eines weitberUhmten Lehrers zu 
Takkasila. — Damals gab dieser Lehrer alien Fischern 
u. dgl., die er sah, auch wenn sie nicht darum baten, 
Vorschriften, indem er sagte: „Nehmt die Gebote an, 
nehmt die Gebote an;“ wenn sie die Gebote aber auch 
angenommen hatten, so hielten sie dieselben doch nicht. 
Da sagten ihm seine Schuler: „Herr, ihr gebt sie diesen 
Leuten gegen ihren Willen; darum Ubertreten sie die¬ 
selben. Gebet von heute an nur noch denen die Ge¬ 
bote, die darum bitten, nicht denen, die nicht darum 
bitten." Jener machte sich VorwUrfe; trotzdem aber 
gab er wieder alien, die er sah, die Gebote. 

Eines Tages nun kamen Leute aus einem Dorfe 
und luden den Lehrer ein die Brahmanengaben in Emp- 
fang zu nehmen. Darauf rief dieser den jungen Brah- 
raanen Karandiya 1 ) herbei und sagte zu ihm: „Mein 


l ) Dies ist der Name des Bodhisattva in diesem Jataka. 
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Sohn, ich gehe nicht hin. Gehe du mit diesen ftlnf- 
hundert jungen Brahmanen dorthin, nimm die Brah- 
manengaben in Empfang und bringe uns den Teil, der 
for uns bestiramt ist." Mit diesen Worten schickte er 
ihn fort. 

Jener ging hin; bei der Rtickkehr aber, als er unter- 
wegs eine Berghdhle sah, dachte er: „Unser Lehrer 
gibt alien, die er sieht, auch ungebeten die Gebote. 
Ich werde bewirken, da8 er von jetzt ab sie nur denen 
gibt, die darum bitten.“ Wahrend die ilbrigen jungen 
Brahmanen ruhig schliefen, stand er auf, hob einen 
grofien Stein auf und warf ihn in die Hohle. So tat 
er in einem fort. 

Da erhoben sich die jungen Brahmanen und sagten: 
.jLehrer 1 ), was tust du?“ Jener sagte gar nichts. Darauf 
gingen sie rasch hin und teilten es ihrem Meister mit. 
Diescr kam herbei und sprach, jenen anredend, folgende 
erste Strophe: 

„Allein im Walde in die Bergeshohle 
wirfst immer du den Stein gestreckten Armes. 

Du scheinst dich immer wieder anzustrengen; 
was willst du denn damit, Karandiya?“ 

Als jener diese Worte vernahm, sprach er, urn 
seinen Lehrer zu belehren, foJgende zvveite Strophe: 

,,Ich mOchte diese meerumgrenzte Erde 
gleich machen wie die Flache einer Hand, 
indem ich Sand und Felsen rings verstreue; 
darum werf’ ich die Steine in die Hohle.“ 

Als dies der Brahmane hbrte, sprach er folgende 
dritte Strophe: 

•) Der Bodhisattva als der Slteste Schuler ist der Stellver- 
treter des Meisters und erhalt daher auch diesen Titel. 
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Mit meinen Fliigeln bring’ ich dir Verehrung 1 ): 

O tote nicht die Jungen mein, die schwachen." 

Das grofie Wesen erwiderte: ,,Sei nicht bekiira- 
mert, Wachtel; ich will deine Jungen beschQtzen. 44 Er 
stellte sich aber die jungen Vogel. Als dann die achtzig- 
tausend Elefanten voriibergezogen waren, sprach er zu 
der Wachtel: „Hinter uns her kommt ein einzeln wan- 
delnder Elefant 2 ); dieser wird nicht nach unsern Worten 
tun. Wenn er kommt, so bitte auch ihn und bewirke 
so, daB deine Jungen geschont werden!" Nach diesen 
Worten entfernte er sich. 

Darauf ging die Wachtel auch jenem entgegen, 
brachte ihm mit ihren beiden Fliigeln die Zeichen der 
Verehrung dar und sprach folgende zweite Strophe: 

„Dich preis’ ich, Elefant, der du allein gehst, 

im Walde und auf Bergen Nahrung suchend. 

Mit meinen Fliigeln bring’ ich dir Verehrung: 

O tote nicht die Jungen mein, die Schwachen. 44 

Als der Elefant die Worte der Wachtel vernahm, 
sprach er folgende dritte Strophe; 

„Ich werde deine Jungen toten, Wachtel; 

was wirst du Schwache auch mir antun kOnnen? 

Wohl hunderttausend deinesgleichen kOnnt’ ich 

mit meinem linken FuBe leicht zertreten. 44 

Nach diesen Worten zermalmte er ihre Jungen init 
seinem FuBe, schwemmte sie mit seinem Urin fort und 
entfernte sich trompetend. Die Wachtel aber versuchte 
auf einem Zweig des Baumes sitzend ihm Furcht ein- 
zujagen, indem sie sagte: „Gehe und trorapete jetzt nur! 

*) Wic die Mcnschen zum Zeichen der Verehrung die Hinde 
fallen, so Iegi das Rebhuhn die FlOgel zusammen. 

*) Die einzeln wandernden Elefanten waren wegen ihrer 
Wildheit besonders gefQrchtet. 
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Nach wenigen Tagen wirst du sehen, was ich tue. Du 
weiBt nicht, daB die Kraft des Verstandes grdBer ist 
.als die des Korpers; holla, ich werde es dir beweisen!" 
Und sie sprach folgende vierte Strophe: 

„Man braucht nicht tlberall nur Kdrperkraft, 
denn Kraft gereicht dem Toren zum Verderben. 
Ich werd’ dir, Elefantenkdnig, schaden, 
der du getotet meine schwachen Jungen.“ — 

Einige Tage, nachdem sie so gesprochen, machte 
sie einer Krflhe ihre Aufwartung. Als diese befriedigt 
fragte: „Was soli ich fttr dich tun?", antwortete sie: 
„Herr, etwas anderes brauchst du nicht zu tun. Ich 
mochte nur, daB du einen einzeln wandelnden Elefanten 
mit deinetn Schnabel stofit, daB ihm die beiden Augen 
zerstOrt werden." — Nachdem die Kr&he zugestimmt 
hatte, machte die Wachtel einer schwarzen MQcke ihre 
Aufwartung. Als auch diese fragte: „Was soli ich for 
dich tun?“, antwortete sie: „Ich machte, daB du, wenn 
jene Krflhe dem einzeln wandelnden Elefanten die Augen 
zerstOrt hat, dorthinein deine Eier fallen laBt.“ Als auch 
die MUcke ihre Bereitwilligkeit erklart hatte, machte die 
Wachtel einem Frosche ihre Aufwartung. Da er fragte: 
„Was soil ich tun?", erwiderte sie: „Wenn dieser ein¬ 
zeln wandelnde Elefant blind geworden ist und nach 
Wasser sucht, dann setze dich auf den Gipfel des Ber- 
ges und quake. Wenn jener dann auf den Gipfel des 
Berges gestiegen ist, so steige du hinunter und quake 
im Abgrund. Nur dies begehre ich von dir." Auch 
der Frosch gab ihr scin Versprechen, als er der Wachtel 
Worte vernommen hatte. 

Eines Tages nun zerstieB die Krflhe dem Elefanten 
die beiden Augen und die Macke liefi ihre Eier darauf 
fallen. Da ihn die Maden benagten, wurde er von 

Dutoit, Jatakam. III. ^ 



Schmerz betaubt; vom Durste tiberwaltigt lief er umher 
und suchte nach Wasser. Jetzt setzte sich der Frosch 
auf den Gipfel des Berges und quakte. Der Elefant 
dachte: „Hier ward es Wasser geben" und stieg den 
Berg hinauf. Darauf begab sich der Frosch nach unten, 
setzte sich in den Abgrund und quakte wieder. Der 
Elefant ging in der Meinung, dort sei Wasser, nach 
dem Abgrunde hin, iiberschlug sich und stiirzte an den 
Fufi des Berges hinab, wo er verendete. Als dieWachtel 
merkte, dafi er tot war, dachte sie: ,Jetzt habe ich 
den RUcken meines Feindes gesehen;** hocherfreut ging 
sie auf seinem Kdrper umher und gelangte dann an den 
Ort ihrer Bestimmung. 

Der Meister fflgte hinzu: „lhr MOnche, gegen nie- 
mand darf man Feindschaft zeigen; denn den so mit Starke 
ausgerQsteten Elefanten brachten jene vicr GeschOpfe durch 
ihr vereintes Handeln urns Leben." Darauf sprach er, der 
vdllig Erleucbtete, folgende Strophe: 

„Sieh, wie die Krahe und die Wachtel, 
die schwarze MGcke und der Frosch 
den Elefanten toteten; 
sieh, was der Hafi des Feinds vermag. 

Deshalb macht niemand euch zum Feinde, 
und ware er auch noch so schwach." 

Darauf verband er das Jataka mit folgenden Worteu: 
„Damals war der allein wandelnde Elefant Devadatta, der 
AnfUhrer der Herde aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Wachtel. 


358. Die kleine Erzahlung von 
Dhammapala. 

B Ich nur bin schuld, da ich nicht ehrte.“ Dies er- 
zablte der Meister, da er im Veluvana venveilte, mit Be- 
ziehung auf den Mordversuch des Devadatta. In anderen 
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Jatakas konnte Devadatta dem Bodhisattva nicht einmal ein 
wenig Furcht einflOBcn. In diescm kleinen Dhammapala- 
Jataka aber licfi er dem Bodhisattva, als er erst sieben 
Monate alt war, Hflnde und FaBe und das Haupt ab- 
schlagen und machte seinen Kdrper zu einer Scbwert- 
girlande 1 ). Im Daddara-Jataka 2 ) tbtete er ihn durch Um- 
klammern des Halses; darauf briet er im Ofen sein Fleiscb 
und verzehrte es. Im KhantivSdi-J&taka 8 ) lieB er ihn durch 
zwcitausend Peitschcnschl&ge zerfleischen, seine Hande und 
FiiBe, Nase und Ohren abschneiden, packtc ihn an seinen 
Flechten 4 ), warf ihn zu Boden, lieB ihn ausgestreckt hin- 
legen und trat ihm mit dem FuBc auf den Leib; der Bodhi¬ 
sattva starb noch an demselben Tage. Auch im Culla- 
nandaka-Jataka 6 ) und im Vevatiya-Jataka lieB er ihn tdten. 
Auf diese Weise machte er lange Zeit hindurch seine 
Mordversuche und machte sie auch zur Zeit des Buddha 
selbst. 

Eines Tages nun begannen die MOnche in der Lcbr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, Devadatta sinnt auf 
List, um die Buddhas zu tdten. Da er dachte: ,Ich will 
den vOllig Erleuchteten toten lassen', hat er die Bogen- 
schQtzen ausgeschickt, den Felsblock geschleudert und den 
Elefanten Nalagiri losgelassen.“ Da kam der Meister und 
fragte: ,,Zu welcher Unterhaltung, ihr Mbnche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu 
der und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, 
sondern auch frQher schon versuchte mich dieser zu er- 
morden. Jetzt freilich kann er mir nicht einmal ein wenig 
Furcht machen; frQher aber, zur Zeit, da ich der Prinz 
D ham map ala war, brachte er mich, da ich sein eigner 
Sohn war, urns Leben und machte meinen Korper zu einer 
Schwertgirlande." Nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gendc Begebenheit aus der Vergangenheit. 


>) D. h. er fing ihn mit der Schwertspitze auf und wirbelte 
ihn herum. 

^ In den zwei Jatakas dieses Namens, Jataka 172 (Band II, 
S. 75—78) und 304 (Band IH, S. 17—19), findet sich dies nicht. 

а ) Jataka 313; Qbersctzt Band III, S. 44 ~ 49 - 

*) Als vorbuddhistischer Asket tr&gt der Bodhisattva Haar- 
flechten. 

б ) Jataka 222; ubersetzt Band II, S. 230—234. 

") Dies Jataka ist nicht nachweisbar. 
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Als ehedern zu Benares Mahapatapa regierte, nahrn 
der Bodhisattva im SchoB von dessen erster Gemahlin, 
der Konigin Canda, seine Wiedergeburt. Man gab ihm 
den Naraen Dharamapala*). Als er sieben Monate alt 
war, wusch ihn einmal seine Mutter mit wohlriechendem 
Wasser, putzte ihn und saB da, indem sie ihn spiclen 
lieB. Da kam der KOnig in ihre Wohnung. Wahrend 
sie aber ihren Sohn spielen lieB, war sie von Mutter- 
liebe ganz beherrscht und stand nicht auf, obwohl sic 
den Konig sah. 

Da dachte dieser bei sich: „Diese ist schon jetzt 
wegen ihres Sohnes stolz und achtet mich ftlr nichts; 
wenn aber ihr Sohn grOBer wird, wird sie mich nicht 
einmal mehr fur einen Menschen halten. Jetzt werde 
ich ihn tOten lassen." Er kehrte urn, setzte sich auf 
seinen kOniglichen Thron und lieB den Henker herbei- 
rufen, er solle mit seinen Werkzeugen kommen. Dieser 
zog sein gelbes Gewana an, nahm einen roten Kranz 
um, legte seine Axt auf die Schulter und kam mit einem 
Kissen und einer Schtissel herbei. Er begrdfite den 
Konig und blieb vor ihm stehen, indem er fragte: „Was 
soil ich tun, o Fiirst?" Dieser antwortete: „Gehe in 
das Schlafgemach der Ktfnigin und hole denDhammapala!" 

Die Ftirstin, die auch dem Konig ziirnte, als sie 
merkte, dafi er umgekehrt war, hatte den Bodhisattva 
auf ihren Schofi gesetzt und saB weinend da. Da kam 
der Henker herbei, stieB sie in den Rucken, rifi ihr den 
Prinzen aus der Hand und kehrte mit ihm zum Kdnige 
zuriick. Darauf fragte er wieder: „Was soli ich tun, 
Fiirst?" Der K6nig erwiderte: „LaB eine Bank herbei- 
holen und hier vorne aufstellen und lege ihn darauf." 
Jener tat so. Auch die Ftirstin Canda kam klagend 
hinter ihrem Sohne her. 


l ) Auf Deutsch: der Tugendwichter. 
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Wieder fragte der Henker: „Was soil icb tun, 
o Fiirst?" „Schlage Dhammapala die Hande ab." Jetzt 
rief die KSnigin Canda: „0 GroBkOnig, mein Sohn ist 
erst sieben Monate alt und noch tdricht; er versteht 
nichts. Nicht er hat die Schuld. Wenn aber eine Schuld 
besteht, so liegt sie bei mir; darum lasse mir die Hande 
abschlagen!" Und indem sie dies verkiindete, sprach 
sie folgende erste Strophe: 

„Ich nur bin schuld, da ich nicht ehrte 
den KOnig Mahapatapa. 

Man lasse Dhammapala los; 

mir laB die Hande, Ftlrst, abschlagen!" 

Der Konig aber schaute den Henker an. „Was sol 
ich tun, o Fiirst?" „Schlage ihm ohne zu zOgern die 
Hande ab!" In demselben Augenblicke nahm der Hen¬ 
ker seine scharfe Axt und hieb dem Prinzen die beiden 
Hande ab, wie wenn es junge Bambussprossen waren. 
Dieser aber weinte und klagte nicht, obwohl ihm die 
Hande abgehauen wurden; sondern er machte Geduld 
und Liebe zu seiner Ftihrerin und hielt den Schmerz 
aus. Die Konigin Canda aber barg die abgehauenen 
StUcke der Hande in ihrem SchoBe und jammerte be- 
standig, vom Blute befleckt. 

Darauf fragte der Henker wieder: „Was soli ich 
tun, o Fiirst?" Dieser antwortete: „Schlage ihm auch 
die beiden FiiBe ab!" Als dies die Kttnigin Canda 
hOrte, sprach sie folgende zweite Strophe: 

„Ich nur bin schuld, da ich nicht ehrte 
den Kbnig Mahapatapa. 

Man lasse Dhammapala los; 

mir lass’ die Fi\Be, Fiirst, abhauen! 14 

Der Kbnig aber gab von neuem dem Henker seine 
Anweisung und dieser hieb dem Prinzen auch die beiden 



198 


FilBe ab. Darauf barg die KOnigin Canda auch die 
beiden FuBe in ihrem SchoBe und blutllberstrOmt jam- 
raerte sie: „0 Gebieter Mahapatapa, die Kinder, denen 
Hande und FuBe abgeschlagen sind, muB die Mutter 
ernahren. Ich will um Lohn dienen und meinen Sohn 
ernahren; gib mir ihn!" 

Der Henker fragte weiter: „OFurst, ist die Kdnigs- 
strafe ausgefahrt? Ist mein Werk beendet?" „Es ist 
noch nicht zu Ende," war die Antwort „Was soli ich 
noch mehr tun?" „Schlage ihm den Kopf ab!" — Dar¬ 
auf sprach Canda folgende dritte Strophe: 

„Ich nur bin schuld, da ich nicht ehrte 
den Konig Mahapatapa. 

Man lasse Dhammapala los; 

mir lass’ den Kopf abschlagen, FUrst!" 

Nach diesen Worten aber bot sie ihr eigenes Haupt 
dar. Wieder fragte der Henker: „Was soil ich tun, 
Ftirst?" „Schlage ihm das Haupt ab!“ 

Nachdem der Henker dem Prinzen das Haupt ab¬ 
geschlagen, fragte er: „0 Fiirst, ist jetzt die Konigs- 
strafe vollzogen?" „Sie ist noch nicht vollzogen." „Was 
soil ich denn noch mehr tun?" „Fange ihn mit der 
Spitze deines Schwertes auf und mache eine Schwert- 
girlande aus ihm!" Darauf warf der Henker dessen 
Kbrper in die Luft, fing ihn mit der Schwertspitze auf 
und machte ihn zu einer Schwertgirlande. Dann streute 
er seine UbeiTeste im Kronsaale umher. 

Canda barg das Fleisch des Bodhisattva in ihrem 
SchoBe und sprach im Thronsaale jammernd folgende 
Strophen: 

„Es gibt ja nicht bei diesem KOnig 
Minister, wohlgesinnte Freunde, 
die zu dem Konig sagen wtlrden: 

O tote nicht den eignen Sohn! 
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Es gibt ja nicht bei diesem Konig 
Minister, wohlgesinnte Freunde, 
die zu dem Konig sagen wurden: 

O tote nicht den eignen SproB!“ 

Nachdem Canda aber diese beiden Strophen gesagt, 
preBte sie mit beiden H&nden ihr Herzfleisch zusammen 
und sprach noch folgende dritte Strophe: 

„Mit feinstem SandeJpulver parfumiert 
sind abgehauen Dham map alas Arme, 
von ihm, der doch die Erde erben sollte; 
mir aber, Konig, ist das Herz gebrochen." 

Wall rend sie so klagte, brach ihr Herz, wie wenn 
ein BambusgehOlz in Flammen aufgeht, und sie starb 
auf der Stelle. Auch der KOnig konnte nicht mehr auf 
seinem Throne stehen bleiben und fiel in den Thron- 
saal; der FuBboden zerbarst und er fiel von da hinab 
auf die Erde. Darauf spaltete sich die Erde, obwohl 
sie doch vierhunderttausend Millionen l ) und zweihundert- 
tausend Yojanas dick ist, in zwei Teile, da sie die 
Lasterhaftigkeit desKonigs nicht zu ertragen vermochte, 
und Offnete sich. Aus der Avlci-Holle kam eine Flamme 
hervor, die ihn wie mit einem von einer Familie ge- 
schenkten Gewande umhallte, erfafite ihn und schleu* 
derte ihn in die Avlci-Holle. Den Leichnamen der 
Canda und des Bodhisattva aber erwiesen die Minister 
die letzten Ehren. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Konig Devadatta, Canda war Mahapajapatl*), 
der Prinz Dhammapala aber war ich.“ 

Ende der kleinen Erzahlung von Dhammapala. 

*) WOrtlich: Vier Nahutas. Ein Nahuta ist xooooooo in der 
vierten Potenz. 

*) Die Tante Buddhas und Begriinderin des Nonncnordens 
vgl. „Leben des Buddha", S. 149 ff. 
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359. Die Erz&hlung von der Goldantilope. 

„So flflchte doch, du grofies Tier." Dies erz&blte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
eineTochter aus edler Familie. Diese nSmlich, eineTochtcr 
aus der Familie zu Savatthi, die den beiden ersten Schu- 
lern aufzuwarten pflegte, war glaubig und bekehrt. Sie 
war eine Verchrerin des Buddha, der Lchre und der Ge- 
meinde; sie war ausgezeichnet durch reinen Wandel, weisc 
und erfreute sich am Almoscngeben und anderen guten 
Werken. — Diese wahlte eine andere Familie zu Savatthi 
von gleichem Range, die aber irrglaubig war, zur Frau. 
Ihre Eltera aber sagten: „Unsre Tochter ist glaubig und 
bekehrt; sie vcrehrt die drei Kleinodien und hat ihre Freude 
am Almosengcben und anderen guten Werken. Ihr aber 
seid irrglaubig; ihr werdet sie nicht nach ihrem Belieben 
Almosen spenden, die Predigt der Lehre anhOrcn, in das 
Kloster gehen, die Gebote halten und die Uposatha-Gebrauche 
beobachtcn lassen. Wir werden sie euch nicht geben; 
wahlet ein Madchen aus einer Familie, die ebenso irr¬ 
glaubig ist wie ihr!" 

Da jene so zurQckgewiesen wurden, sagten sie: „Wenn 
eure Tochter in unser Haus gezogen ist, so soil sie dies 
alles tun, ganz wie es ihr gefallt; wir werden sie nicht 
daran hindem. Gebet sie uns!" Daher erwiderten die 
anderen: „Nehmet sie also." Jene veranstalteten unter 
gflnstiger Konstellation eine grofie Festlichkeit und fahrten 
sie in ihr Haus. Sic zeichnete sich aus durch pflichttreuen 
Wandel und war eine ihrem Gatten ergebene Frau; auch 
ihre Verpflichtungen gegen Schwiegervater und Schwieger- 
mutter erfCillte sie treulich. 

Eines Tages sagte sie zu ihrem Gatten: „Du Sohn 
eines Edlen, ich wunsche den Theras, die von meiner 
Familie unterstQtzt werden, ein Almosen zu spenden." 
„Gut, Liebe," erwiderte jener, „spende nach Wunsch 
Almosen!" Eines Tages liefi sie die beiden Theras zu 
sich einladen, erwies ihnen grofie Ehrung und setzte ihnen 
ausgezeichnete feste und flQssige Speise vor. Als sie dann 
ihnen zur Seite safi, sagte sie: „Herr, diese Familie ist 
der Irrlehre ergeben und unglaubig; sie kennt nicht den 
Vorzug der drei Kleinodien. Gut ware es, wenn Ihr so- 
lange nur hier Euer Mahl einnehmen wurdet, bis diese 
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Familie den Vorzug der drei Kleinodien erkennt." Die 
Theras gaben ihre Zustimmung und nahmen dort bestandig 
ihr Mabl ein. Darauf sprach sic wieder zu ibrem Gatten: 
„Du Sohn eines Edlen, die Theras kommcn bestandig nur 
hierher; warum besucht Ihr sie nicht?“ Als er dies hdrte, 
erwiderte er: „Gut, ich werde sie besuchen." 

Am nachsten Tage, als die Theras ihr Mahl beendet 
batten, teilte sie dies ihrem Manne mit. Dieser kam her- 
bei, begann mit den Theras eine liebenswQrdigc Unter- 
haltung und seczte sich ihnen zur Seite. Darauf erklarte 
ihm der HeerfQhrer der Lehre die Lehre. — Von der Pre- 
digt des Thera und von seinem heiligen Wandel befriedigt, 
lieB jener von da an den Theras einen Sitz zum Nieder- 
sitzen herrichten und Wasser bereitstellen und wahrend 
des Mahles hOrte er die Lehre. 

In der Folgezeit schwand sein Irrglaube. Eines Tages 
nun, als der Thera den beiden die Lehre predigte, ver- 
kOndete er die Wahrheiten; am Ende der Verktindigung 
der Wahrheiten gelangten die beiden zur Frucht der Be- 
kehrung. Von da an gaben alle, von seinen Eltern an- 
gcfangcn bis hinunter zu den Sklaven und Dienern, ihren 
Irrglauben auf und warden Verehrer des Buddha, der 
Lehre und der Gemeindc. 

Eines Tages nun sprach jene junge Frau zu ihrem 
Gatten: „Du Sohn eines Edlen, was soli mir das Wohnen 
im Hause? Ich mOchte die Welt verlassen." Er erwiderte: 
„Gut, Liebe, auch ich werde die Welt verlassen." Darauf 
ftlhrte er sie mit grofiem Gefolge in das Nonnenkloster 
und lieB sie dort Nonne werden. Er selbst ging zum 
Meister bin und bat um die Aufnahme in den Orden. Der 
Meister nahm ihn auf und erteilte ihm auch spater die 
Weihe. Die beiden aber erlangten die ubernatdrliche Ein- 
sicht und gelangten nicht lange darauf zur Heiligkeit. —' 

Eines Tages aber begannen die MCnche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, die junge Nonne so 
und so ist fQr sich selbst eine Hilfe geworden und far 
ihren Gatten; beide verlieBen die Welt, erreichten die Qber- 
natOrliche Einsicht und gelangten so zur Heiligkeit." Da 
kam der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, 
ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt hier nie'dergelassen?" Als 
sie antworteten: „Zu der und der," sprach er: „Nicht nur 
jetzt, ihr MOnchc, hat diese ihren Gatten von der Schlinge 
der Lust befreit; friiher befreite sie auch die Weisen der 
Vorzeit aus der Schlinge des Todes." Darauf schwieg er; 



auf die Bitte der MOnche aber erzftblte er folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Himalaya im Antilopengeschlechtc 
seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen war, 
war er sehr schOn und reizend; er war von goldcner 
Farbe und ausgestattet mit Handen und FiiBen wie von 
ktinstlicher Lackarbeit, mitHdrnern, diesilbernen Blumen- 
gewinden glichen, mit Augen wie Edelsteinkugeln und 
mit einem Antlitz, das einem Haufen roter GewJinder 
vergleichbar war. Seine Gattin war ein Antilopen- 
weibchen; auch sie war sehr schon. Sie wohnten in 
Eintracht und Frieden miteinander. Achtzigtauscnd 
bunte Gazellen dienten dem Bodhisattva. 

Wahrend sie so lebten, befestigte ein Gazellenjiiger 
an den Gazellenwechseln eine Schlingc. Als nun eines 
Tages der Bodhisattva vor den Gazellen herging, ver- 
strickte er sich mit dem Fufie in die Schlinge. Urn sie 
zu zerreiBen zog er an, aber er zerriB sich nur die 
Haut. Nochmals zog er an; da zerriB er sich das 
Fleisch. Abermals zog er an; da zerriB er sich die 
Sehne und die Schlinge blieb fest am Knochen haften. 
Da er die Schlinge nicht zerreiBen konnte, stieB er das 
Gefangenengeschrei aus. Als dies die Gazellen hSrten, 
fUrchteten sie sich und liefen davon. 

Auch seine Gattin war entflohen. Als sie sich aber 
unter den Gazellen umschaute und den Bodhisattva 
nicht fand, dachte sie: „Diese Gefahr wird meinem 
Gatten zugestofien sein." Rasch eilte sie zu ihm hin 
und sagte weinend, mit Tranen in den Augen: „Herr, 
du bist doch sehr stark. Warum sollst du dieser Schlinge 
nicht gewachsen sein kOnnen? Nimm deine Kralt zu- 
sammen und zerreiBe sie.“ Und indem sie seine Energie 
anspornte, sprach sie folgende erste Strophe: 
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„So fltichte doch, du groBes Tier, 
so flQchte doch, GoIdfttBiger! 

ZerreiBe die lederne Schlinge; 
nicht freu’ ich mich allein im Walde." 

Da dies der Bodhisattva hOrte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Ich niOchte fliehn, doch kann ich nicht; 
mit Kraft zerstampfe ich den Boden. 

Doch diese feste Lederschlinge, 
die schneidet in den FuB rair ein.“ 

Darauf erwiderte das Antilopenweibchen: „Gebieter, 
fiirchte dich nicht, ich werde durch eigene Kraft den 
Jager bitten, ihm auch mein eigenes Leben opfern und 
dir das Leben retten." Nachdem sie so das groBe 
Wesen getrOstet, blieb sie stehen, den Bodhisattva um- 
schlingend. 

Der Jager aber nahm Schwert und SpieB und kam 
herbei wie ein Fcuer, das ein Weltalter zerstOren will 1 ). 
Als jene ihn sah, trbstete sie ihren Gatten mit folgen- 
den Worten: „Gebieter, der Jager kommt. Ich werde 
durch eigene Kraft bewirken, daB er dich frei laBt; 
fUrchte dich nicht!" Darauf ging sie dem Jager ent- 
gegen, eilte auf ihn zu, trat ihm zur Seite, begriifite 
ihn und sprach: „Gebieter, mein Gatte ist goldfarbig, 
ausgestattet mit tugendhaftem Wandel und er ist der 
Kdnig ilber achtzigtausend Gazellen." Nachdem sie so 
den Vorzug des Bodhisattva verkilndet hatte, sprach: 
sie, indem sie um ihre Totung bat, wenn nur der Ga- 
zellenkbnig am Leben bleibe, folgende dritte Strophe: 

‘) Am Ende eines Weltalters wird durch ein Feuer allcs Be- 
stehcndc zcrstdrt und cs beginnt in allmShlichem Aufbau cin 
neues. 
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„Hier breite Laub und Blatter aus, 
o Jager, zieh’ heraus dein Schwert! 

0 mOgest du zuerst mich taten 
und spater erst das groBe Tier!" 

Als der Jager dies harte, wurde er voll Vcrwun- 
derung, denn er dachte: ,,Selbst die als Menschen Ge- 
borenen geben ihr Leben nicht her um ihres Gatten 
willen, um wie viel weniger die Tiere! Was ist dies?" 
Da kam ihm folgender Gedanke: „Diese Gazelle redet 
in menschlichen Lauten mit sttBer Stimme; ich schenke 
ihr und ihrem Gatten das Leben." Und er sprach, da 
sein Herz tiber sie befriedigt war, folgende vierte 
Strophe: 

„Nicht hiirte ich noch sah ich je 
ein Tier, das menschlich redete; 
mOgst du, du Liebe, glttcklich sein 
und auch dazu dies groBe Tier!" 

Als so das Gazellenweibchen den Bodhisattva gltick- 
licb sah, sprach sie, indem sie voll Freude dem Jager 
ihre Danksagung darbrachte, folgende fiinfte Strophe: 

„0 mttgst du, Jager, so dich freuen 
mit alien deinen Anverwandten, 
wie ich mich heute darf erfreuen, 
da ich befreit den Gatten sehe." 

Der Bodhisattva aber dachte bei sich: „Dieser 
Jager hat mir und meiner Gattin und damit den achtzig- 
tausend Gazellen das Leben geschenkt. Er ist mir eine 
Hilfe geworden; auch ich muB ihm eine Hilfe werden.“ 
Da er infolge seines Tugendvorrangs wufite, daB es 
sich zieme dem Gebenden auch etwas zu geben, schenkte 
er ihm eine Menge Edelsteine, die er beim Futtersuchen 
gesehen hatte, und sagte: „Lieber, unterlasse von jetzt 
an das Toten von lebenden Wesen u. dgl. Emahre 
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mit diesem Schatze deine Familie, unterhalte damit Frau 
und Kinder und tue gute Werke wie Almosengeben 
und Beobachtung dec Gebote." Nachdem er ihn so 
ermahnt, verschwand er im Walde. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der J&ger Channa 1 ), das Gazellenweibchen war 
diese junge Nonne; der GazcllenkOnig aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von der Goldantilope. 


560. Die Erzahlung von Sussondi. 

„Es weht ein Hauch von Timiras." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen unzufriedenen MOnch. Diesen fragte nSmlich der 
Meister: „Ist es wahr, MOnch, dafi du unzufrieden bist?" 
und erhielt zur Antwort: „Ja, es ist wahr." Auf die 
weitere Frage, was er gesehen habe, erwiderte der MOnch: 
„Ein geschmucktes Weib." Jetzt sprach der Meister: „Dies 
Weibergeschlecht, o MOnch, kann man nicht behttten. Die 
Weisen der Vorzeit brachten ein Weib in die Supanna- 
behausung 2 ) und bewachten es, konnten es aber nicht be- 
hOten." Nach diesen Worten crzahlte er auf die Bitte 
von jenem folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem herrschte zu Benares der Kdnig Tamba. 
Seine erste Gemahlin hiefi Sussondi und war mit hOch- 
ster Schonheit geschmQckt. Damals hatte der Bodhi- 
sattva im Geschlechte der Supannas seine Wiedergeburt 
genommen. Zu dieser Zeit war das Naga-Eiland 8 ) eine 
Insel namens Seruma. Der Bodhisattva wohnte auf 

‘) Dies war ein MOnch, der wegen Verkehrs mit Anders- 
gliubigen eine Zeit lang ausgeschlossen worden war. 

5 ) Vgl. dazu das Jataka 327;- Gbersetzt in diesem Bande, 
S. 103—105. 

*) Es ist die Insel gemeint, die den niederen gottlichen Wesen, 
wie den Schlangcngbttern (Nagas) und den Vogelgbttern (Supan- 
nas) als Wobnung dient. 
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dieser Insel in der Supannabehausung. Er begab sich 
nach Benares und spielte dort mit dem Konige Wxlrfel, 
gekleidet wie ein junger Brahmane. 

Als man seine wunderbare SchOnheit bemerkte, 
meldete man der Konigin Sussondi: „Mit unserm Kttnig 
spielt ein derartiger junger Brahmane W0rfel.“ Da sie 
Lust bekam ihn zu sehen, begab sie sich eines Tages 
geschmttckt nach dem Spielzimmer und betrachtete ihn, 
unter ihren Dienerinnen stehend. Auch er schaute die 
Konigin an. Die beiden verliebten sich ineinander. Dar- 
auf lieB der Supannakdnig durch seine Ubernattirliche 
Macht in der Stadt einen Sturm entstehen. Aus Furcht, 
das Haus mOchte einsturzen, verliefien die Leute den 
Palast des Konigs. Jetzt machte jener durch seine tiber- 
natUrliche Kraft alles finster, ergriff die Konigin und 
begab sich mit ihr durch die Luft nach der Naga-Insel 
in seine Behausung. Es gab aber niemand, der gewuBt 
hatte, wohin Sussandf gekommen oder gegangen sei. 
Wenn er sich mit ihr erfreut hatte, ging er weg und 
spielte mit dem Kdnige WQrfel 

Der Konig hatte aber einen Musiker namens Sagga. 
Da auch der Kdnig nicht wuBte, wohin seine Gemahlin 
gegangen sei, sprach er zu dem Musiker: „Gehe jetzt, 
untersuche alle Wege auf der Erde und im Meere und 
siehe, wohin die Kbnigin gegangen ist." Mit diesen 
Worten schickte er ihn fort. Nachdem dieser Geld mit- 
genommen hatte, durchsuchte er alles von dem Dorfe am 
Stadttore angefangen und kam dabei nach BharQkaccha. 
Damals aber fuhren die Kaufleute von BharQkaccha 
nach dem Goldlande. Jener ging zu ihnen hin und 
sagte: „Ich bin ein Musiker. Wenn ihr mir den Fahr- 
preis fUr das Schiff erlaBt, werde ich euch Musik machen. 
Nehmt mich mit“ Jene erwiderten: „Gut“, lieBen ihn 
das Schiff besteigen und segelten fort. 
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AIs nun das Schiff gltlcklich vorwarts fuhr, riefen 
sie ihn herbei und sagten ihm, er solle ihnen Mnsik 
niachen. Er erwiderte: „Ich wurde euch Musik machen; 
wenn ich aber musiziere, so werden die Fische sich 
erregeri und euer Schiff wird infolge davon zerstOrt 
werden." Doch sie versetzten: „Wenn nur ein Mensch 
Musik macht, so gibt es doch bei den Fischen keine 
Aufregung! Spiele!" „Seid rair also nicht b5se,“ er¬ 
widerte er und begann seine Laute zu schlagen. Mit 
dem Tone seiner Stimnie ttbertraf er noch den Klang 
der Seiten 1 ); so musizierte er. Von diesen Klangen 
wurden die Fische wie berauscht und gerieten in Er- 
regung. Ein Riesenfisch sprang empor, fiel auf das 
Schiff und zerschmetterte es. Sagga legte sich nun auf ein 
Brett und wurde von der StrOmung fortgetrieben. Da- 
bei kam er auf die Naga-Insel in die Nahe eines Ni- 
grodha-Baumes bei der Supannabehausung. 

Die KOnigin Sussondl aber sticg immer, wenn der 
Supannakdnig zum Wtlrfelspiel weggegangen war, von 
demPalaste herab und wandelte amStrande desMeeres. 
Da sah sie den Musiker Sagga. Sie erkannte ihn und fragte: 
„Wie bist du hierher gekommen?" Darauf erzahlte er 
alles. Sie trOstete ihn mit den Worten: „Furchte dich 
darum nicht!" Dann umfaBte sie ihn mit den Armen, 
fQhrte ihn in den Palast hinauf und lieB ihn auf ihrem 
Lager sich nicderlegen. AIs er sich wieder erholt hatte, 
gab sie ihm Gtftterspeise, lieB ihn in Wasser mit gGtt- 
lichem Wohlgeruche baden, bekleidete ihn mit gott- 
lichen Gewilndem, schmOckte ihn mit Blumen von gOtt- 
lichem Wohlgeruche und lieB ihn dann wieder ihr gott- 

*) WOrtlich: „indem der Ton der Sailen den Ton des Liedes 
nicht tibertraf". Francis Qbersetzt: „keeping perfect harmony 
between the words of his song an the accompaniment of the 
lute-string.“ 
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liches Lager besteigen. Indem sie ihn so pflegte, ver- 
barg sie ihn, als der SupannakOnig zurQckkehrte; ills 
dieser aber wieder gegangen war, erfreute sie sich mit 
ihm in Lust. 

Anderthalb Monate spUter kamen Kaufleute, die zu 
Benares wohnten, um Holz und Wasser zu holen auf 
diese Insel an den FuB jenes Nigrodha-Baumes. Der 
Musiker bestieg mit ihnen ihr Schiff und kehrte nach 
Benares zuriick. Als er den KOnig sah zur Zeit, da 
dieser Warfel spielte, nahm er seine Laute und sprach, 
indem er musizierte, folgende erste Strophe: 

„Es weht ein Hauch von Timiras 1 ), 
es rauscht dabei das seichte Meer; 
doch weit ist Sussondl von hier. 

O Tamba, mich verzehrt die Lust." J ) 

Als dies der Supanna hdrte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Wie tlberschrittest du das Meer, 
wie kamest du nach Seruma? 

Wie konnte zwischen ihr und dir 
Vereinigung stattfinden, Sagga?" 

Darauf sprach Sagga folgende drei Strophen: 

„Von reichen Kaufleuten, die von 
Bharukaccha absegelten, 
zerbrach das Schiff ein groBer Fisch; 
ich schwamm auf einem Brett dahin. 


J ) Nach dem Kommcntator sind damit die Blumen gemeint, 
die rings um jenen Nigrodha-Baum wuchsen. 

*J Der Kommeutator liest „Tamba" und in einem Wort 

und deutet daher die dritte Zeile „mich peinigt die Lust des 
Tamba", d. h. das Verlangen nach der Frau, die auch Kdnig 
Tamba schon genossen. 



209 


Mit Got’ unci Milde nahra die FUrstin, 
die immer duftete nach Sandel, 
die Liebe mich in ihren Arm, 
so wie ihr eignes Kind die Mutter. 

Sie tat durch Speise und durch Trank, 
durch Kleidung und durch weiches Lager 
und durch sich selbst viel Gutes mir; 
dies sollst du wissen, Kdnig Tamba.“ — 

Wahrend aber der Musiker dies erzahlte, inachte 
sich der Supanna Vorwtirfe und dachte: „Obwohl ich 
in der Supapnabehausung wohnte, konnte ich sie nicht 
behuten. Was soli ich mit dieser Lasterhaften?" Er 
holte sie herbei und gab sie dem Kdnige zurtlck; dann 
entfernte er sich. Von da an kam er nie mehr wieder. 

Nachdera der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkOndigt hatte, verband er das J&- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene Mdnch 
zur Frucht der Bekehrung): „Damals war der KOnig 
Ananda, der Supannakdnig aber war ich." 

Ende der Erz&hlung von Sussondl. 


361. Die Erz&hlung von der Schdnheit 
und dem hohen Wuchse. 

„An Schdnheit und an hohcm Wuchse." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jeta.vana verweilte, mit Beziehung 
auf die beidcn ersten SchQler. — In einer Zeit namlich 
dachten die beiden groBen Theras: „Wahrend dieser 
Regenzeit wollen wir uns in einem leeren Hause der Ein- 
samkeit ergebcn." Nachdem sie vom Meister Abschied ge- 
nommen, verliefien sie die Schar, gingen allein mit Al- 
mosenschale und Obergewand aus dem Jetavana fort und 
nahmen in einem Walde in der Nahe eines Grenzdorfes 
AVohnung. — Auch ein Mann, der von den Oberresten 

Du toi t, J»takam. III. 



210 


der Speiscn lebte, wohnte in ihrer N&he und diente ihnen. 
Als nun dieser die Eintracht der Theras sah, dachte er: 
„Diese leben gar eintracbtig; ist es mOglich, sie zu ent¬ 
zweien?" Er ging zum Thera Sariputta hin und fragte 
ihu: „Herr, habt Ihr vielleicht irgend eine Feindschaft 
mit dem groBen Thera Mogallana?" „Was denn, Lieber?“ r 
fragte Sariputta. Der Mann erwiderte: „Herr, dieser sagt: 
,Wenn ich fortgebe, was vermag dann Sariputta an Ge- 
schlccht, Abstammung, Rang und Kaste Oder an Kraft der 
Durchdringung der heiligcn Schriften gegen mich?‘ und 
redet so immer von Euren Fehlern." Der Thera lachelte 
und sprach: „Gehe nur, Lieber!" 

Am andern Tage ging jener zu dem groBen Thera 
Mogallana hin und erzahlte dasselbe. Auch dieser lachelte 
und sagte: *Gehe nur, Lieber." Dann ging er zum Thera 
Sariputta hin und fragte: „ Lieber, hat dieser Risteverzehrer 
etwas beiEuch erzahlt?" Sariputta antwortete: „Ja, Freund, 
er hat auch mir etwas gesagt; man mufi ihn vertreibcn." 
*Gut, vertreibe ihn also, Lieber," versetzte Mogallana. 
Darauf schnippte Sariputta mit den Fingern nach jenem 
und vertrieb ihn mit den Worten: „Bleibe nicht hier wohnen." 

Nachdem nun die beiden eintrachtig miteinander ge- 
haust batten, gingcn sie zum Meister hin, begrflBten ihn 
und setzten sich ihm zur Seite. Der Meister begann eine 
liebevolle Unterhaltung mit ihnen und fragte: „Habt ihr 
glQcklich die Regenzeit verbracht?" Sie erwiderten: „Herr, 
ein Resteverzehrer wollte uns entzweien; da er uns aber 
nicht zu entzweien vermochte, lief er davon." Darauf 
sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, Sariputta, sondern 
auch frQher schon wollte euch dieser entzweien; da er es 
aber nicht konnte, lief er davon." Und er erzahlte auf ihrc 
Bitte folgende Begebenheit aus dcr Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva eine Baumgottheit in einem Walde. 
Damals wohnten ein Lowe und ein Tiger in einem 
Walde in einer Berghohle. Ein Schakal diente ihnen, 
fraS die Reste ihrer Mahlzeit und wurde dadurch grofi- 
von Korper. Eines Tages dachte er: „Ich habe noch- 
nie Lowen- und Tigerfleiscli verzehrt 1 ). Ich mufi die 

*) Vgl. dazu das Jstaka349; Qbersetzt in diesem Bande S. 165. 
bis 168. 
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beiden miteinander entzweien; dann werden sie mit- 
einander streiten und sich toten und ich werde ihr 
Fleisch fressen." Er ging daher zu dem Lowen hin 
und fragte: „Herr, habt Ihr vielleicht irgend eine Feind- 
schaft mit dem Tiger?" „Was willst du, Lieber?" 
„Herr, dieser sagt: ,Wenn ich fortgehe, so erreicht 
der Ldwe nicht einmal den sechzehnten Teil von mir 
an Kdrperschdnheit, an Hohe und Breite, an Abstam¬ 
mung, Starke und Kraft 4 , und erzahlt so immer von 
Euren Fehlern." Der LOwe aber erwiderte: „Gehe nur, 
jener spricht nicht so von mir." 

Der Schakal suchte auch den Tiger aui und redete 
mit ihm auf dieselbe Weise. Als dies der Tiger hOrte, 
ging er zum LOwen und fragte: „Lieber, hast du das 
und das gesagt?" Dabei sprach er folgende erste Strophe: 

„,An SchOnheit und an hohem Wuchse, 
an Starke und an Abstammung 
nicht besser ist als ich Subahu 41 ), 
hast du, Sudatha, dies gesagt?" 

Als dies Sudatha hOrte, sprach er die folgenden 
vier ubrigen -Strophen: 

„,An SchOnheit und an hohem Wuchse, 
an StSrke und an Abstammung 
nicht besser ist als ich Sudatha 4 ; 
hast du, Subahu, dies gesagt? 

Wenn du von mir, der bei dir wohnet, 
so bose Dinge reden wolltest, 
so wtirde mir, mein Freund Subahu, 
deine Gesellschaft nicht mehr passen. 

Wenn man den andern Glauben schenkt, 
als waren Wahrheit ihre Worte, 

Suhahu, B der Starkarmigc", ist in dieses Erzflhlung der 
Name dcs Tigers, Sudatha, „der StarkzShnige", der des Ldwen. 

14 * 
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entzweit man rasch sich mit dem Freunde 
und tiefe Feindschaft wird erzeugt. 

Nicht der ist Freund, der immer unablassig 
an Bruch der Freundschaft denkt und Fehler sieht; 
doch wer wie einen Sohn uns trUgt im Herzen, 
der ist ein Freund, von andern unzerstorbar." 

Als so mit diesen vier Strophen der Ldwe die Vor- 
ziige eines Freundes auseinandergesetzt hatte, sagte der 
Tiger: „Es ist meine Schuld“ und bat den Lovven uni 
Verzeihung. Darauf wohnten sie dortselbst eintrachtig 
beieinander. Der Schakal aber lief davon und begab 
sich anderswohin. 

Nachdem der Meister diese Unterwcisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Schakal der Resteverzehrer, der Lowe war 
Sariputta, der Tiger Mogallana; die in diesem Walde 
wohnende Gottheit aber, die diesen Vorgang mit eigenen 
Augen beobachtete, war ich.* 1 

Ende der ErzShlung von der SchOnheit und dem 
hohen Wuchse. 


362. Die Erzahlung von der Tugend- 
untersuchung 1 ). 

n 1 st Tugend mehr wert oder Weishcit.*' Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Brahmancn, der die Tugend auf ihren Wert ge- 
prQft hatte. Da namlich der Kbnig dachte: „Dieser ist 
mit Tugend erfallt," erhob er ihn Uber die ttbrigen Brah- 
manen und sah ihn gem. Nun dachte dieser bei sich: 
„Erhebt mich der KOnig Uber die Ubrigen Brahmanen und 
sieht er mich gern, weil er mich fUr tugendhaft halt oder 
weil er meint, ich sei voll Gelehrsamkeit? Ich will unter- 


*) Vgl. oben S. 113, Anm. i, wo die andern Parallelcn zu 
dieser Erzflhiung angefQhrt sind. 
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suchen, ob die Tugend oder die Gelehrsamkeit mehr wert 
ist." Eines Tages nahin er von der Geldplatte des Schatz- 
meisters ein KahSpana. Aus Ehrfurcht sagte der Schatz- 
meister nichts. Beim dritten Male aber rief er: „Dies ist 
einer, der von Raub lebt," lieB ihn festnehmen und fQhrte 
ihn vor den KOnig. Als dieser fragte: „Was hat er 
getan?", antwortete er: „Er plQndert das VermOgen 
des KOnigs." „Ist dies denn wahr, Brahmane?", fragte 
der KOnig weiter. Dieser erwiderte: „Nein, o Gro8- 
kOnig, ich plQndere nicht dein VermOgen. Ich war aber 
in Zweifel, ob die Tugend mehr wert sei oder die Gelehr¬ 
samkeit. Um nun zu untersuchen, welches von diesen beiden 
den Vorzug verdiene, nahm ich dreimal ein Kahapana. Darauf 
lieC mich dieser Mann festnehmen und fflhrte mich zu Euch. 
Jetzt habe ich erkannt, daft die Tugend grOfieren Wert 
besitzt als die Gelehrsamkeit. Ich will nicht mehr im Hause 
wohnen bleiben, ich mOchte die Welt verlassen." Nach- 
dem er die Erlaubnis MOnch zu werden erhalten hatte, 
begab er sich, ohne sich auch nur nach dem Tore seines 
Hauses umzusehen, nach dem Jctavana und bat den Mcister 
um Aufnahme in den Orden. Der Meister liefl ihm die 
Aufnahme und die Weihe erteilen. Nicht lange nach seiner 
Weihe aber erlangtc jener die ObernatOrliche Einsicht und 
gelangte so zur hOchsten Frucht 1 ). 

In der Lehrhalle aber begannen einmal die MOnche 
folgendes Gesprach: „Freund, der Brahmane ist, als er 
die Tugend auf ihren Wert untersuchte, MOnch geworden, 
hat die ubernatOrliche Einsicht erlangt und ist der hOchsten 
Frucht teilhaftig geworden." Da kam der Meister und 
fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?“ Als sie antworteten: ,,Zu 
der und der“, sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, 
bat dieser so getan; frQher untersuchten auch Weise die 
Tugend auf ihren Wert, verliefien darauf die Welt und 
betatigten ihre Rettung 3 )." Nach diesen Worte erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamille seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war und zu 

*) NSmlich zur Heiligkeit. 

*) Die Rettung und Zuflucht in dem Mecr der WiedergeburteD 
ist die Erreichung der Heiligkeit, die zum Nirvana fQhrt. 
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Takkasila alle Wissenschaften erlernt hatte, kehrte er 
nach Benares zurUck und besuchte den KCnig. Der 
KOnig Ubertrug ihra die Hauspriesterstelle. Er beob- 
achtete aber die fUnf Gebote. Der Kbnig ehrte ihn 
wegen seiner TugendfUlle und sah ihn gern. 

Einst dachte der Bodhisattva: „Ehrt mich derKonig 
und sieht er mich gern wegen meiner Tugend oder 
meiner WissensfUlle?" usw. wie in der Erzahlung aus 
der Gegenwart. Nachdem aber hier der Brahmane ge- 
sagt hatte: „Jetzt habe ich den Vorzug der Tugend vor 
der Wissenschaft erkannt," sprach cr folgende fUnf 
Strophen: 

„ ,1st Tugend mehr wert oder Weisheit', 
darob war ich im Ungewissen. 

Mehr wert als Weisheit ist die Tugend; 
darUber ist mir jetzt kein Zweifel. 

Eitel sind Abstammung und Schonheit; 
die Tugend ist allein das Hflchste. 

Wenn einer ist der Tugend voll, 
so braucht er keine Wissenschaft. 

Ein FUrst, der nach Unrechtem strebt, 
ein Burger 1 ), der das Unrecht liebt, 
wenn sie die Welt verlassen haben, 
so stUrzen beide sie ins UnglOck. 

Doch FQrsten wie Brahmanen, Burger, 

Sudras, Canclalas, Pukkusas 2 ), 
wenn hier in Tugend sie gewandelt, 
so werden sie im Himmel gleich. 

Nicht nutzt das Wissen fur die Zukunft, 
nicht Abstammung und nicht Verwandtschaft, 

') WOrtlich: ein AngehOriger der dritten Kaste (vaiSya). 

*) Dies sind die Namen fQr die Angchdrigen der untersten 
Kasten. 
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die eigne reine Tugend ist es, 

die fQr die Zukunft fOhrt zum GlUck." — 

Nachdera das grofie jWesen so den Vorzug der 
Tugend geschildert, bat es den Konig um Erlaubnis die 
Welt zu verlassen und zog noch am selben Tage nach 
dem Himalaya. Hier betatigte er die Weltflucht der 
Weisen, erreichte die Erkenntnisse und die Vollkom- 
menheiten und gelangte dann in die Brahraawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: n Der 
Mann, der damals die Tugend auf ihren Wert untersuchte 
und die Weltflucht der Weisen ausfuhrte, war ich." 

Ende der Erzahlung von Tugenduntersuchung. 


363. Die Erzahlung von der Scham. 

„Wer keine Scham kennt." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen Grofi- 
kaufmann, der an der Grenze lebte, einen Freund des 
Anathapindika. Die beiden Begebenheiten sind schon im 
ersten Buche im letzten Jataka des neunten Vagga 1 ) er- 
zShlt worden. 

Hier aber sprach der GroBkaufmann von Benares*), 
als ihm gemeldet worden war, dafi die Leute des an 
der Grenze wohnenden GroBkaufmanns ihre Habe ver- 
loren hatten und nach Verlust ihres Eigentums davon 
gelaufen seien, folgendes: „Wer denen, die zu ihm 
kommen, nicht die schuldigen Dienste erweist, findet 


*) Dies ist das 90. Jataka, ubersetzt Band I, S. 389—391. Im 
Jatakabuche sind immer je xo Erzahlungen in ein B vagga", Ka- 
pitel. zusammengefaflt. Weil aber diese Eintcilung cine rein 
auBerliche ist, wurde sic bei der Ubersetzung niemals bcachteL 
*) Diese Stclle bekleidet der Bodhisattva in dem genannten 

Jataka. 
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auch niemand, der ihm einen Gegendienst erweist." 
Nach diesen Worten sprach er folgende Strophen: 

„Wer keine Scham kennt und voll UberdruS 
dir nur mit Worten sagt: ,Ich bin dein Freund', 
doch keine Werke dem entsprechend tut, 
der wird nicht anerkannt als wahrer Freund. 

Nur was du tun willst, das verspricli; 
versprich nicht, was du nicht tun wurdest. 

Wer immer spricht und doch nichts tut, 
den lernen bald die Weisen kennen 1 ). 

Nicht der ist Freund, der immer unablassig 
an Freundschaftsbruch denkt und nur Fehler sieht; 
doch wer uns trflgt wie einen Sohn im Herzen, 
der ist ein Freund, von andern nicht zerstOrbar 2 ). 

Ein Tun, das Freude nur verursacht, 
ein Gliick, das lauter Lob verschafft, 
ein hohes Ziel erreichet der, 
der trSgt des Menschen Freundschaftsjoch. 

Doch wer der Einsamkeit Entztlcken 
gekostet, wer die Lust beruhigt, 
ist frei von Leiden, frei von Obel 
und er geniefit der Wahrheit Wonne.“ a ) 

Nach diesen Worten verlor das groBe Wesen die 
Lust am Verkehr mit bOsen Freunden; und in dem er 
in der Einsamkeit lebte, gelangte er zum Gipfel der 
Predigt 4 ) und brachte diejenigen, welche auf ihn hOrten, 
zum unsterblichen grofien Nirvana. 

*) Dies ist zugleich die zweite Strophe dcs Jataka 320, tiber- 
setzt in diesem Bande S. 80. 

*) Vgl. die fQnftc Strophe des Jataka 361, oben S. 212. 

*) Strophe 205 des Dhammapadam. 

4 ) D. h. er gelangte zur Vollkommenheit in der VerkQndigung 
der Wahrheit. 



217 


Nachdem der Meister diese Untcrweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: ,Da- 
mals war ich der GroBkaufmann von Benares." 

Ende der Erzahlung von der Scham. 


364. Die Erzahlung von dem Leucht- 

kafer. 

„Wer glQht in hellem Glanze." Diese Frage nach 
dem Leucbtkafer wird im Mahaummaga-Jataka 1 ) ausfflhr- 
lich dargestellt werdcn. 

Ende der Erzahlung von dem Leuchtkafer. 


365. Die Erzahlung von dem Schlangen- 
beschwOrer. 

„Betrogen bin ich." Dies erzahlte der Meister, da er 
im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen alten Thera. 
Die Begebenheit ist schon oben im Salaka-Jataka 2 ) erzahlt. 
— Auch hier hatte dieser Alte einen JQngling vom Dorfe 
zum Eintritt in den Orden veranlaBt, schalt und schlug ihn 
aber. Der JQngling lief davon und trat aus dem Orden 
aus. Nachdem jener ihn zum zweiten Male zum Eintritt in 
den Orden veranlaBt hatte, tat er wieder so. Als der 
JQngling aber zum dritten Male den Orden verlassen, 
wollte er den Alten trotz seiner Bitten nicht mehr an- 
schauen. 

In der Lehrhalle begannen darauf die MOnche folgen- 
des GesprSch: „Freund, der alte Thera so und so kann 
nicht mit und nicht ohne seinen Novizen lcben. Nachdem 
aber der andere seinen Fehler erkannt, will er ihn nicht 
mehr anschauen. GutmGtig ist der JQngling!" Da kam 
der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr 
Mbnche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" AJs sie 

*) Jataka 546; bei FausbOll Band VI, S. 329—478. 

*) Jataka 249; Obersetzt Band II, S. 3 ° 5 ~ 3 ° 7 - 
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antworteten: „Zu der und der,“ sprach er: „Nicht nur 
jetzt, ihr MOnche, sondern auch frQher schon war dieser 
Novize gutmQtig; als er aber die Schuld des andern ein- 
sah, wQnschte er ihn nicht mehr anzuschauen." Nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebcnheit aus der Vergan- 
genheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt in einer Getreide- 
hfindlersfamilie. Nachdem er herangewachsen war, er- 
warb er sich durch den Verkauf von Getreide seinen 
Unterhalt. Ein SchlangenbeschwOrer aber hatte einen 
Affen gefangen, abgerichtet und liefi seine Schlange 
mit ihra spielen. Als zu Benares ein Fest ausgerufen 
wurde, tat er seinen Affen zu dem Getreidehiindler; 
erselbst ging siebenTage uniher und liefi seine Schlange 
auftreten. Der Kaufmann aber gab dem Affen feste 
und flUssige Speise. 

Am siebenten Tage kehrte der SchlangenbeschwOrer 
zurUck, ermttdet von der Festfeier; er schlug den Affen 
dreiraal mit einem BambusstUck und begab sich mit ihm 
nach dem Parke, wo er ihn festband und sich dem 
Schlafe tiberliefi. Der Affe l5ste seine Bande, stieg 
auf einen Mangobaum und setzte sich dort nieder, in- 
dem er MangofrQchte verzehrte. — Als iener erwachte 
und den Affen auf dem Baume sah, dachte er: „Ich 
mufi ihn besclnvatzen und wieder einfangen." Und in- 
dem er ihn anredete, sprach er folgende erste Strophe: 

„Betrogen >) bin ich, Lieber, SchOner, 
im Warfelspiel hab’ ich verloren. 

Des Mango FrUchte reiche mir; 
durch dich nur kann ich weiterleben/* 


x ) Ich nehme die von einer Handschrift gebotene Lesart 
„dhutto B statt des im Textc stehenden „vulto° an. 


i 


•i 

* 

=3 


219 


Als dies der Affe hdrte, sprach er die folgenden 
iibrigen Strophen: 

„Ftirwahr, mit falschen Worten, Lieber, 
mit Unwahrem nur lobst du mich; 
hast du von einem schOnen Affen 
schon je gcsehen und geh&rt? 

Ich weiB recht wohl, wie du erst heute 
hereinkamst, Schiangenbandiger, 
zum Kornladen und, weil ermtidet, 
mich Hungrigen miBhandeltest. 

Da an mein schlimmes Los ich denke, 
will deiner Bitt’ ich nicht willfahren, 
und wUrd’st du mich zum Konig machen: 
zu grofi ist meine Furcht vor dir. 

Doch wen man kennt von edlem Hause, 
der reichlich gibt und ohne Neid, 
mit dem verlangt der Weise sich 
in enger Freundschaft zu vereinen." 

Nach diesen Worten begab sich der Affe zur Menge 
seiner Genossen 1 ). 

Nachdem der Meister dicse Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der SchlangenbeschwOrer dcr Alte, der Affe war 
der Novize, der Getreidehandler aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von dem SchlangenbeschwOrer. 


566. Die Erz&hlung von Gumbiya. 

„Es war ein Gift, das glich dem Honig.“ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf eincn unzufriedenen MOnch. Als diesen nam- 

') Im Tcxte steht eigentlich nur „in die Menge". Eine Hand- 
schrift hat „vanaghatam“, also „in die Menge der Baume 1 *. 
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lich der Meister fragte: „Ist es wahr, o MOnch, daB du 
unzufrieden bist?“, und zur Antwort crhielt: „Es ist wahr, 
Herr," fragte er weiter: „Was sahest du, daB du unzu¬ 
frieden wurdest?" und jencr erwiderte: n Ein geschmdcktcs 
Weib." Darauf sprach der Meister: „0 Monch, diese fQnf 
Artcn der sinnlichen Vergnilgungen gleichen dem Honig, 
den einer namens Guinbiya an den Weg legte, nachdem 
er Halahala-Gift hineingetan." Nach diesen Worten cr- 
z&hlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer KarawanenfUhrerfamilie seine 
Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen war, zog 
er einmal von Benares mit flinfhundert Wagen voll 
Waren aus um Handel zu treiben. Als er auf der 
HeerstraBe an den Eingang cines Waldes kam, ver- 
sammelte er die Leute der Karawane um sich und sprach 
zu ihnen: , ( Holla, auf dieser StraBe gibt es giftige 
Blatter, Blumen, FrUchte u. dgl. Wenn ihr etvvas ver- 
zehren wollt, was ihr bisher noch nicht gegessen habt, 
so tut dies nicht ohne mich zuerst um Erlaubnis ge- 
fragt zu haben. Auch stellen hier Damonen GefaBe 
mit fltlssigem Reisbrei sowie stiBe FrUchte u. dgl. auf, 
in die sie Gift getan haben; auch dieses verzehrt nicht 
ohne micht gefragt zu haben." Nachdem er ihnen diese 
Ermahnung gegeben, betrat er den Weg. 

Ein Damon namens Gumbiya aber hatte in der 
Mitte des Waldes auf dem Wege Blatter ausgebreitet, mit 
* Halahala-Gift betraufelte Honigktfrner darauf gelegt und 
blieb selbst in der Nahe der StraBe, indem er, wie um 
Honig zu sammeln, die Baume anhieb. Die Leute, die 
dies nicht wuBten, dachten: „Sie werden um ein gutes 
Werk zu tun hier hingelegt sein," verzehrten sie und 
muBten sterben. Dann kamen die Damonen und frafien 
sie auf. 

• Als nun die Leute von der Karawane des Bodhi¬ 
sattva diese Speisen sahen, konnten sich einige, die 
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tOricht von Natur waren, nicht zurtickhalten und ver- 
zehrten sie: die Klugen aber dachten: „Wir wollen 
erst essen, nachdem wir gefragt,“ nahmen sie in die 
Hand und warteten. Als sie der Bodhisattva sah, liefi 
er sie das, was sie in die Hand genommen hatten, weg- 
werfen. Wer nun zuvor von ihnen davon gegessen 
hatte, die starben; wer die Speisen aber nur halb ver- 
zehrt hatte, denen gab er ein Brechmittel und, nachdem 
sie sich erbrochen hatten, vierfache Arten von Stlfiig- 
keiten. Auf diese Weise retteten diese durch die Macht 
des Bodhisattva ihr Leben. 

Nachdem sodann der Bodhisattva in Gesundheit 
nach dem gewUnschten Orte gekommen war, veraufierte 
er seine Ware und kehrte nach Hause zurUck. 

„Es war ein Gift, das glich dem Honig, 
an Aussehn, an Gescbmack, Geruch; 
da Gumbiya nach Frafi verlangte, 
verstreute er im Wald das Gift. 

Wer in der Meinung, es sei Honig, 
die gift’ge Speise zu sich nahm, 
for den ward diese Speise bitter; 
sie mufiten alle daran sterben. 

Doch wer mit vorsichtigem Zweifel 
von diesem Gifte sich enthielt, 
die blieben wohl und heil inmitten 
der andem, die das Gift verbraimte. 

So sind wie Gift unter den Menschen 
des Fleisches LOste ausgestreut; 

Verlockung und VerfOhrung sind es, 
das Todesgift tief drin im Herzen. 


Wer aber, wenn er gleich ist schwach, 
die LOste nicht will als Umgebung 
und sie sich immer fernhalt, der 
hat die Befleckung iiberwunden. 4 ' 
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Nachdem der Meister diese Strophen als der vOllig 
Erleuchtete gesprochen 1 ) und die Wahrheiten verktlndigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgendcn Worten (am 
Ende der Verkundigung der Wahrheiten aber gelangte 
jener Monch zur Frucht der Bekehrung): „Damals war 
ich der KarawanenfOhrer." 

Ende dcr ErzShlung von Gumbiya. 


367. Die Erzahlung von dem Igel. 

„Die schwarze Schlang’, von dcr er sagte." Dies er- 
zahlte dcr Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Be- 
ziehung auf die Worte: „Freund, Devadatta konnte mich 
nicht einmal in Angst versetzen." 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Gutsbesitzerfamilie in einem 
Dorfe seine Wiedergeburt. Als er noch jung war, 
spielte er einmal mit den kleinen Knaben am Dorf- 
eingang am Fu8e eines Nigrodhabaumes. Damals ver- 
liefi gerade ein Arzt, dem es schlecht ging und der in 
dem Dorfe keine Arbeit gefunden hatte, das Dorf und 
kam an diese Stelle. Da sah er eineSchlange im Zweig- 
werk des Baumes mit herabhangendem Kopfe schlafen. 
Jetzt dachte er: „Ich habe im Dorfe nichts erhalten; 
ich werde diese Knaben tauschen und sie von der 
Schlange beifien lassen. Dann werde ich sie heilen und 
etwas daftlr erhalten." Und er sprach zu dem Bodhi¬ 
sattva: „WUrdest du einen jungen Igel nehmen, wenn 
du ihn findest?" „Ja, ichwtlrde ihn nehmen," antwortete 
dieser. „Sieh, da liegt einer im Gezweig," fuhr der 
Arzt fort. 

Da nun der Bodhisattva nicht wufite, dafi es eine 
Schlange sei, stieg er auf den Baum und fafite sie am 

*) Also, wic so oft, nicht bei der frQheren Gelegenheit, sou- 
dern erst als Buddha. 
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Halse. Da merkte er, daB es eine Schlange war. Er 
gab ihr nicht die MOglichkeit sich umzuwenden, sondern 
packte sie fest und schleuderte sie rasch von sich. Bei 
ihrem Falle stiirzte sie auf den Hals des Arztes, um- 
schlang seinen Hals und biB hinein, daB es knirschte. 
Nachdem sie ihn so getotet, schliipfte sie fort. 

Die Leute standen herum. Da sprach das groBe 
Wesen, urn der versanimelten Menge die Wahrheiten 
zu verkilnden, folgende Strophen: 

„Die schwarze Schlang’, von der er sagte, 
sie sei ein junger Igel nur, 
von dieser wurde er gebissen 
und starb, er, der so Boses riet. 

Der Mann, der jemand wiinscht zu tdten, 
obwohl ihm dieser nicht geschadet, 
der stUrzet so in sein Verderben, 
wie es dem Toten hier erging. 

Der Mann, der jemand wiinscht zu tdten, 
obwohl ihn dieser nicht geschlagen, 
der stiirzet so in sein Verderben, 
wie es hier diesem Toten ging. 

Wenn eine Hand voll Schmutz ein Mann 
dem Wind entgegen hat geworfen, 
so trifft ihn wieder dieser Schmutz; 
so ist’s dem Toten hier ergangen. 

Wenn einer dem, der ihm nichts Boses tat, 
dem Reinen, der von Sunde frei, will schaden, 
so fallt zurilck das Bose auf den Toren, 
wie trockner Staub, gegen den Wind geworfen.* *) 


*) Strophe 125 des Dhammapadam. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der in Annul geratene Arzt Devadatta, der weise 
Knabe aber war ich .' 4 

Ende der ErzShlung von dem Igel. 


368. Die Erzahlung von den Bambus- 
st&ben. 

„Da in der Feinde Hand ihr kamet." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Vollendung in der Weisheit. — Damals nflmlich 
sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, son- 
dern auch frQher schon war der Vollendete weisheitsvoll 
und der rechten Mittel kundig." Nach diesen Worten er¬ 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Dorfe in einer Gutsbesitzers- 
familie seine Wiedergeburt usw. ganz wie im vorigen 
Jataka erzahlt. — Als aber hier der Arzt gestorben 
war, riefen die Dorfbewohner: „Dies sind Menschen- 
mOrder"; und sie banden die Knaben mit Bambusstaben 
und fuhrten sie nach Benares urn sie vor den Konig 
zu bringen. 

Unterwegs gab der Bodhisattva den Ubrigen Kna¬ 
ben folgende Ermahnung: „Furchtet euch nicht; auch 
wenn ihr den Kbnig seht, bleibet ohne Furcht und fr5h- 
lichen Herzens! Der Konig wird uns zuerst anreden; 
von da an werde ich schon weiter sehen." Sie stimm- 
ten zu und taten also. 

Als der Konig sah, wie sie furchtlos und frOhlich 
waren, dachie er: „Diese sind als Menschenmdrder 
mit schwerenjBanden gefesselt hierher gebracht worden. 
Obwohl sie aber in solches Leid geraten sind, farchten 
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sie sich nicht und sehen frbhlich aus. Was ist der 
Grund, dafi sie nicht betriibt sind? Ich will sie fragen." 
Und er sprach folgende erste Strophe: 

„Da in der Feinde Hand ihr kamet, 
gefesselt seid mit Bambusstaben, 
so ist doch frOhlich euer Antlitz. 

Warum seid ihr denn nicht betrObt?" 

Als dies der Bodhisattva hOrte, sprach er die fol- 
genden ubrigen Strophen: 

„Nicht gibt es far BetrObnis und far Klagen 
auch nur den kleinsten Vorteil noch Erfolg. 

Mit Freude wird erfullt das Herz der Feinde, 
wenn den Unglacklichen betrabt sie sehen. 

Und weil der Weise auch im UnglQck nicht 
erzittert, da er kennt der Dinge Ausgang, 
drum werden seine Feinde voll von Arger, 
wenn sie sein Antlitz unver&ndert sehen. 

Durch FlQstem, kluge Reden, liebe Worte, 
dann durch Geschenke und durch die Berufung 
auf seine Abstammung: durch eins von diesen 
kann Vorteil er verschaffen sich und Sieg. 

Und wenn er einsieht: ,Nicht ist zu erreichen 
durch mich ein Vorteil noch durch andere*, 
so soli er ohne Traurigkeit sich trdsten: 

,Zu schwer ist es; was sollte ich da tun?‘“ 

Als der KOnig die Wahrheitsworte des Bodhisattva 
vemahm, untersuchte er die Sache. Da erkannte er 
ihre Schuldlosigkeit. Er lieB die schweren Fesseln weg- 
nehmen, erwies dem Bodhisattva grofie Ehrung und 
machte ihn zu seinem Ratgeber in geistlichen und welt- 
lichen Dingen, zu seinem wertvollsten Minister. Auch 

Dutoit, JtUsara. Ill. 15 
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dein abrrgefc Knaben erwies er Eh rung und Ubertrug 
ihnen -atadere Am ter. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der Kdnig von Benares Ananda, die Knaben waren 
Theras und untergeordnete Theras, der weise Knabe aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den Bambusstaben. 


369. Die Erz&hlung von Mittavinda. 


„Was. hab’’ den Gbttem ich getan." Dies erz&hlte der 
Meistexj da er im Jetavana venveilte, mit Beziehung auf 
einen ungehorgamen MOnch. Die Begebenheit wird im 
grofien Mittavinda-Jataka 1 ) erzahlt werden. 


Al$ aber dieser Mittavinda in das Meer geworfen 
war, wurde er nach Neuem begierig und ging noch 
weiter. ' 1 Da kam- er an die Ussada-Hdlle, den Ort, wo 
die Holleiibewohner gequSlt vvurden. Da er dachte, es 
sei eine§tadj, .ging er hinein und kam unter das Scher- 
m^$rra4-( —.DamaJs war der Bodhisattva ein Gotter- 
sohip.upji ^anderte in der Ussada-Holle umher. Als 
jener ihn sah-. fragte er ihn und sprach folgende erste 
Strophe: 

'i-! •' 

'.Was h^ den Gottern ich getan, 
was hi*b' i$h Bdses denn begangen, 

..da#,,abfir mir zu H&upten schwebt 
das Rad und mich am Kopfe streift?" 


All*'dies der Bodhisattva 

zweite r .'Strophe **): ' " 

I !*• //< 


hOrte, sprach er folgende 


i.-j.i, 1 ) Qies.Jst das.Jataka 439; bei Fausbdll Band IV, S. 1—6. 
Vgl. auch Jataka 41, 82 und 104. 

*) Die z'wei ersfe'rt Zeilen finden sich auch im 82. Jataka, 
fiberfietzt Band 36 ?: 
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„Nachdem du dem Kristall entsprangest, 
dem Silber und dem Edelstein 
und dem Palast aus Gold erbaut, 
warum bist du hierher gekommen?" 

Darauf sprach Mittavinda folgende dritte Strophe: 

„Ich glaubt’, ich ktfnne noch viel mehr 
als bisher Schatze mir erwerben; 
da so ich dachte, siehe jetzt, 
wie ins Verderben ich gestiirzt." 

Darauf sprach der Bodhisattva die folgenden Ubrigen 
Strophen: 

„Nach vier bist du zu acht gelangt, 
nach acht hast sechzehn du erreicht, 
nach sechzehn zweiunddreifiig dann. 

Dem Rad verfielst du Neues wtlnschend; 
dem Manne, den die Lust vernichtet, 
das Hdllenrad zu Haupten schwebt 1 ). 

Wer voller Gier nach Wunschen strebt, 
die iibergrofi, schwer zu erfullen 
und die nach alien Seiten sich erstrecken, 
der muB des Rades Strafe tragen." 

Wahrend aber Mittavindaka sprach, fiel das Rad. 
auf ihn herab und zerschmetterte ihn. Deshalb konnte 
er nicht weiter reden. Der Gbttersohn aber kehrte an 
seinen Gotterort zurfick. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war Mittavindaka der ungehorsame MOnch. der Gottersohn 
aber war ich." 

Endc der ErzShlung von Mittavinda. 

— — - — . 

*) Dies ist die Strophe des 104. Jataka, (ibersetzt Band I, 
S. 425. .ni-ofrcu-'d rnuiiJl n-jtl 

Pi 1 -}.;»1 y .VI l.riei! IKVl'.unlinii-iiChJ.il. .v>r.| hcb'l^i will 

,|0*J film y ,11 bunSl .l«V ' 

15 - 
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370. Die Erz&hlung von dem 
Palasabaum 1 ). 

„Der Schwan sprach zum Palasabaum." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziebung 
auf die Bezwingung der Befleckung. Die Begebenheit wird 
im Paftfia-Jataka 2 ) erzahlt werden. — Damals aber sprach 
der Meister zu den MOnchen: „Ihr MOnche, die Befleckung 
ist angstlich zu vermeiden. Unablassig wirkend bringt sie 
Verderben wie der Nigrodhastrauch. Auch die Weisen 
der Vorzeit nahmen sich in acht vor dem, wovor sie sich 
hOtcn mufiten." Nach diesen Worten erz&hlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt als ein Goldschwan. 
Nachdem er herangewachsen war, wohnte er auf dem 
Cittakota-Berge s ) in der GoldhOhle. Zu einem Teiclie 
im Himalaya-Gebiete kam er immer und verzehrte dort 
wilden Reis. 

Auf dem Wege, auf dem er kam und ging, sta vo 
ein grofier Palasabaum. Wenn er nun ging, ruhte es .' 
sich dort aus, und wenn er kam, ruhte er sich aui r :h 
dort aus. So entstand eine Freundschaft zwischen ihi r n 
und der im Baume wohnenden Gottheit. 

In der Folgezeit kam einmal ein Vogelweibchen 
dorthin, das auf einem Nigrodhabaume eine Frucht 
verzehrt hatte. Es setzte sich auf den Palasabaum und 
liefi in sein Geast seinen Kot fallen. Daraus entstand 
ein Nigrodhastrauch. Als er erst vier Zoll hoch war, 
glanzte er durch die roten Sprossen seines Laubes. Als 
ihn der Schwanenkonig sah, sprach er zu der Baum- 
gottheit: „Lieber Palasa, auf welchem Baume ein 
Nigrodhabaum entsteht, den vernichtet er, wenn er 

*) Der Baum Butea frondosa. 

*) Dies ist das 459. Jataka; bei Fausbdll Band IV, S. 113—119. 

*) Vgl. Band II, S. 125 und 204. 
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heranwSchst. Lasse ihn nicht heranwachsen; er wird 
deine Behausung zerstOren. Hebe ihn sogleich heraus 
und wirf ihn hinab; man muB sich namlich in acht neh- 
men vor dem, was Vorsicht verdient." Und indem er 
die Palasa-Gottheit anredete, sprach er folgende erste 
Strophe: 

„Der Schwan sprach zum Palasabaum: 

.Freund, ein Nigrodha ist entstanden, 

Er sitzt dir fest an deiner Seite; 
er wird zerbrechen dir das Mark.* “ 

[Diese erste Strophe wurde erst vom vOllig Erleuch- 
teten gesprochen.J 

AIs dies die Palasa-Gottheit hSrte, nahm sie seine 
Worte nicht an, sondern sie sprach folgende zweite 
Strophe: 

„Dieser Nigrodha soil nur wachsen, 
ich will ihm eine Hilfe sein; 
so wie bei Vater oder Mutter, 
so soil es bei uns beiden sein. ft 

Darauf sprach dcr Schwan folgende dritte Strophe: 

„Den du an deiner Seite hegst, 
den Milchbaum, der mir Furcht erregt, 
den rede an; komm, laB uns gehen! 

Mir kann sein Wachstum nicht gefallen." 

Nach diesen Worten breitete der SchwanenkOnig 
seine Fliigel aus und begab sich nach dem CittakQ{a- 
Berg. Von da an kam er nicht wieder. 

In der Folgezeit wuchs der Nigrodhabaum. Dort 
nahm eine Bauragottheit ihre Wiedergeburt. AIs er 
aber groB geworden war, zerbrach er den PalSsabaum 
und mit den Zweigen fiel auch die Behausung der Gott- 
heit. Jetzt verstand diese die Worte des Schwanen- 
kbnigs, und indem sie einsah, daB sie aus Furcht vor 



derZukunft gesprochen waren, dachte sie: „DerSchwa- 
nenktfnig hat es gesagt, ich aber tat nicht nach seinen 
Worten." Und klagend sprachsiefolgende vierteStrophe: 

„Ja, jetzt versetzt er mich in Furcht, 
er, der so groB ist wie ein Berg; 
da ich dem Schwan nicht glauben wollte, 
bin ich in groBes Leid geraten." 

Der Nigrodhabaum aber zerbrach bei seinem 
Wachsen den ganzen PalSsabaum und machte ihn zu 
einem Baumsturapf; die ganze Behausung der Gottheit 
aber ging zugrunde. 

„Nicht dessen Wachstum ist den Weiscn lieb, 
der bei dem Wachsen seinen Heifer friBt. 

Wenn er den Argwohn hegt, er kdnnt’ ihm schaden, 
reifit ihn der Weise aus mitsamt der Wurzel." 

Diese funfte Strophe sprach auch der vOllig Erleuchtete. 

Nachdem aber derMeister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkQndigt batte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung der 
Wahrheiten aber gelangten die fQnfhundert MOnche zur 
Heiligkeit): „Damals war ich der Goldschvvan." 

Ende der ErzShlung von dem PalSsabaum. 


371. Die Erzfihlung von Dighiti, dem 
K5nig von Kosala 1 ). 

n Da so, wie du jetzt bist, o Kdnig." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf Leute von KosambI, die gestritten hatten. Als diese 

') Die Erzahlung vom Prinzen Dighiti ist im 428. Jataka und 
am Anfang vom zehnten Buche dcs Mahftvagga genauer ausein- 
andergesetzt. Dighiti bedeutet ebenso wie der in unsrer Erz3h_ 
lung vorkommende Name Dightya „der Langlebendc". 
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nflmlich nach dem Jetavana gekommen waren, sprach der 
Meister zu ihnen, nachdem er sie ausgesbhnt hatte: „Ihr 
MOnche, ihr seid durch meine Worte zu meinen recht- 
m&fiigen Sohnen geworden. Ftir Kinder aber zierat es 
sich nicht, die ihnen vom Vater gegebene Mahnung 
zu mifiachten. Ihr jcdoch tut nicht nach meiner Ermah- 
nung. In der Vorzeit sagten Weise, als die Rauber, die 
ihre Eltern getOtet und ihr Reich in Besitz genommen 
hatten, im Walde ihnen in die Hande gefallen waren: 
,Wir wollen die von unseren Eltern gegebene Ermahnung 
nicht mifiachten' und tOteten sie nicht." Nach diesen Wor- 
ten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 
Die beiden Begebenheiten in diesem Jataka aber werden 
im Samghabheda-Jatnka ausftihrlich berichtet werden. 

Der Prinz Dlghayu (= Lebelange) aber fafite den 
an seiner Seite liegenden Konig von Benares am Schopfe, 
und indem er dachte: „Jetzt werde ich den Rauber, 
der meine Eltern getdtet, in vierzehn Teile auseinander- 
hauen," hob er sein Schwert. In diesem Augenblick 
erinnerte er sich an die Ermahnung, die ihm seine 
Eltern gegeben. Er dachte: „Auch wenn ich mein 
Leben opfern mtifite, werde ich ihre Ermahnung nicht 
mifiachten; ich will ihm nur Furcht einjagen." Und ,er 
sprach folgende erste Strophe: 

„Da so, wie du jetzt bist, o Konig, 
du nun in meine Hand gekommen, 
steht dir ein Mittel zur Verftigung, 
das dich vom Tode kbnnte retten?" 

Darauf sprach der Konig folgende zweite Strophe; 

„Da so, wie ich jetzt bin, mein Lieber, 
ich nun in deine Hand gekommen, 
steht mir kein Mittel zur Verftigung, 
das mich vom Tode ktinnte retten." 

Hierauf sprach der Bodhisattva die folgenden tibri- 
gen Strophen: 
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„Nichts andres als die Tugend, Kdnig, 
nichts andres als ein gutes Wort 1 ) 
schutzt dich jetzt in der Todesstunde; 
denn nicht vermOcht’ es all dein Geld. 

,Er hat gescholten mich, geschlagen 2 ), 
besiegt hat er mich und beraubt 1 ; 
wer diese Meinung in sich nahrt, 
bei dem hOrt nicht die Feindschaft auf. 

,Er hat gescholten mich, geschlagen, 
besiegt hat er mich und beraubt*; 
wer nicht diesen Gedanken hegt,j 
bei denen hbrt die Feindschaft auf. 

Denn nicht durch Feindschaft kann auf Erden 
die Feindschaft je besiinftigt werden; 
durch Freundschaft aber hort sie auf. 

Dies ist das ewige Gesetz." 

Nach diesen Worten aber sprach der Bodhisattva: 
„Ich, o GroSkbnig, tibe keinen Verrat an dir; tote aber 
du mich", und er legte sein Schwert in dessen Hand. 
Der KOnig aber schwur gleichfalls einen Eid: „Ich iibe 
keinen Verrat an dir.“ Er begab sich mit ihm in die 
Stadt, zeigte ihn seinen Ministern und sagte; „Dies ist, 
sag’ ich 3 ), der Prinz DIghayu, der Sohn des Kdnigs 
von Kosala. Er hat mir das Leben geschenkt; man 
darf ihm nichts mehr tun." Nach diesen Worten gab 
er ihm seine Tochter zur Frau und setzte ihn auf den 
seinem Vater gehbrigen Thron. Von da an ftthrten sie 
beide einig und eintrflchtig die Regierung. 

l ) Nfimlich die Ermahnung der Eltern. 

*) Die folgenden drei Strophen sind die Verse 3 — 5 des 
Dhammapadam. 

s ) Diese Interjektion ist nur eingeschoben zur Charakterisie- 
rung des Konigs gegenOber seinen Untergebenen. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jstaka mit folgenden Worten: „Damals waren 
die Eltern die AngehOrigen von GroBkOnigsfamilien, der 
Prinz DIghiti abcr war ich." 

Ende der Erzahlung von DIghiti, dem KOnig von Kosala. 


372. Die Erzahlung von der jungen 
Gazelle. 

„Nachdem dcin Haus du hast verlassen." Dies cr- 
zahlte dcr Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen alten Mfinch. Dieser hatte nSmlich einen 
jungen Mann zum Eintritt in den Orden veranlaBt. Der 
Novize diente ihm mit Eifer; in der Folgezeit starb er an 
einer Krankheit. Ober seinen Tod wurde der alte MOnch 
tief betrObt und ging umher, indem er mit lauter Stimme 
wehklagte. 

Als ihn die Mbnche nicht bcruhigen konnten, began- 
nen sic in der Lehrhalle ein Gesprach: „Freund, der 
alte MOnch so und so jammert bestandig uber den Tod 
seines Novizen; er wird von der Betatigung der Erinnerung 
an den Tod abgekommen sein." Da kam der Meister und 
fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Mdnche, habt ihr 
cuch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antwortcten: „Zu 
der und der," sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, 
sondern auch frtiher schon jammerte dieser bestandig Qber 
dessen Tod.“ Nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, be- 
kleidete der Bodhisattva die SakkawQrde. Daraals war 
ein Bewohner des Reiches Kasi in den Himalaya ge- 
zogen, betatigte die Weltflucht der Weisen und ernahrte 
sich von den Fruchten des Waldes. Eines Tages sah 
er im Walde ein Gazellenjunges, dem die Mutter ge- 
storben war. Er verbrachte es in seine Einsiedelei, 
gab ihm Futter und zog es auf. 

Als die junge Gazelle heranwuchs, wurde sie schfln 
von Gestalt und sehr anmutig. Der Asket machte sie 
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zu seinem Sohne und pflegte sie. Eines Tages aber 
hatte die junge Gazelle zu viel Gras gefressen und starb 
an Verdauungsstorung. Der Asket ging umber und 
jammerte: „Mein Sohn ist gestorben!" 

Damals betrachtete gerade der GotterkOnig Sakka 
die Welt Da sah er jenen Asketen; und indeni er 
dachte: „Ich will ihn in Erregung versetzen," kam er 
herbei und sprach in der Luft stehend folgende erste 
Strophe: 

„Nachdem dein Haus du hast verlassen 
und heimatlos geworden bist, 
ist es nicht gut far dich Asketen, 
daB etwas Totes du betrauerst." 

Als dies der Asket hflrte, sprach er folgende zweite 
Strophe: 

„Ach, Sakka, durch Zusammenwohnen 
mit einem Menschen oder Tiere 
entsteht die Liebe in dem Herzen; 
ich kann nicht unbeweint ihn lassen." 

Darauf sprach Sakka folgende zwei Stophen: 

„Wer Uber einen Sterbenden 
und Toten weint, der redet tOricht. 

Darum, o BaBer, weine nicht; 
fruchtlos die Tranen nennen Weise. 

Doch wenn, Brahmane, durch das Klagen 
ein Toter wieder aufersteht, 
so wollen alle gegenseitig 
unsre Verwandten wir beweinen." — 

Wahrend Sakka so redete, sah der Asket ein r 
daB das Weinen fruchtlos sei; und indem er Sakka Lob 
spendete, sprach er folgende drei Strophen 1 ): 

') Diese Strophen stehen auch im Jataka 352; vgl. in diesem. 
Bande S. 173. 
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„Da ich vor Kummer brannt’ wie Feuer, 
in das man flaB’ge Butter schQttet, 
hat er mir alien Schmerz genommen, 
wie wenn er ihn mit Wasser lbschte. 

Befreit hat er mich von dem Kummer, 
der mir in meinem Herzen wohnte, 
er, der den Vaterschmerz mir nahm, 
der mich bisher so ganz erfollte. 

Jetzt bin ich frei von meinem Kummer, 
der Schmerz ist fort und ich bin heiter, 
nicht traure ich und weine fUrder, 
da ich dich hOrte, Vasava." 

Nachdem aber Sakka dem Asketen diee Ermahnung 
gegeben, kehrte er an seinen Ort zurtlck. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung bescblossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
der Asket der alte MOnch, die Gazelle war der Novize, 
Sakka aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der jungen Gazelle. 


373. Die Erzahlung von der Maas. 

„Wo ging sie hin, wo ist sie jetzt." Dies erzShlte 
der Meister, da er im Vejuvana verweilte, mit Beziehung 
auf Ajatasattu. Die Begebenheit ist schon obcn im Thusa- 
Jataka 1 ) erzShlt. — Auch hier erkannte der Meister, als er 
einmal den KOnig mit seinem Sohne spielen und zugleich 
die Predigt anhbren sab: „Durch diesen wird der KOnig 
in Gcfahr kommen." Und er sprach: „0 GrojikOnig, die 
Kbnige der Vorzeit hQteten sich vor dem, was ihnen Ver- 
dacht einflofite, und taten ihre Sohne beiseite, damit sie 
erst nach ihrem Tode die Regierung fQhren sollten." Nach 

*) Dies ist das 338. Jataka; Qbersetzt in diesem Bandc S. 136 
bis 140. 
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diesen Worten erzShlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangcnheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva zu Takkasila in einer Brahmanenfamilie 
seine Wiedergeburt und wurde ein weit berUhmter 
Lehrer. Bei ihm erlernte der Sohn des KOnigs von 
Benares, Prir.z Yava 1 ) mit Namen, mit groBem Eifer 
alle KOnste. Als er dann wieder gehen wollte, nahm 
er von seinem Lehrer Abschied. Da der Lehrer infolge 
seiner Kenntnis der Vorzeichen erkannte, daB seinem 
SchQler durch dessen Sohn einmal eine Gefahr entstehen 
werde, dachte er: „Ich will sie fiir ihn beseitigen" 
und begann aber ein Gleichnis nachzudenken. 

Damals aber war ein Pferd, an dessen FuBe war 
eine Beule entstanden. Um die Beule zu pflegen be- 
hielt man das Pferd zuhause. Unweit davon war ein 
Brunnen. Eine Maus nun ging aus dem Hause heraus 
und fraB an der Beule des Pferdes. Das Pferd konnte 
sie nicht abwehren. Da es aber eines Tages den 
Schmerz nicht auszuhalten vermochte, traf es die Maus, 
als sie wiederkam um an der Beule zu nagen, mit 
seinem FuBe, totete sie und schleudcrte sie in den 
Brunnen. Als die Pferdewartcr die Maus nicht sahen, 
sagten sie: „An anderen Tagen kam eine Maus und 
nagte an der Beule. Jetzt ist sie nicht zu sehen; wohin 
ist sie gegangen?" Der Bodhisattva aber machte den 
Zusammenhang offenkundig und sprach: „Andere, die 
es nicht wissen, sagen: ,Wo ist die Maus? ( Ich aber 
allein weiB, daB die Maus getotet und in den Brunnen 
geworfen wurde." Aus diesem Tatbestande machte er 
ein Gleichnis, dichtete daruber die erste Strophe und 
gab sie dem Prinzen. 

*) Auf Dcutsch: Prinz Gerste. Vgl. dazu das Wortspiel in 
der zweiten Strophe des Jataka. 
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Wahrend er nach einem zweiten Gleichnis suchte, 
sah er, wie das Pferd, nachdem die Beiile wieder ver- 
schwunden war, fortging, sich nach einem Platze begab, 
wo ein Haufe Gerste war, und um die Gerste zu ver- 
zehren sein Maul durch eine Offnung des Zaunes 
steckte. Auch daraus machte er ein Gleichnis, dichtete 
darUber eine zweite Strophe und gab sie ihm. 

Die dritte Strophe aber stellte er vermittelst seiner 
Einsichtsfillle zusammen, gab sie ihm und sprach: „Mein 
Sohn, wenn du den Thron bestiegen hast und dich am 
Abend nach dem Lotosteiche begibst um zu baden, so 
steige vom obersten Teil der Treppe herunter, indem 
du die erste Strophe hersagst. Wenn du dann deinen 
Palast betrittst, in dem du wohnst, so sage die zweite 
Strophe her, wahrend du auf die unterste Stufe der 
Treppe trittst; wenn du dann von da zum obem Ende 
der Treppe kommst, so sage die dritte Strophe her." 
Mit diesen Worten entlieB er den Prinzen. — 

Der Prinz kehrte nach Hause zurtlck, wurde hier 
VizekOnig und bestieg nach dem Tode seines Vaters 
den Thron. Ihm wurde ein Sohn geboren. Als dieser 
im Alter von sechzehn Jahren stand, dachte er aus 
Herrschbegierde: „Ich will meinen Vater tdten," und 
er sprach zu seinen Begleitern: „Mein Vater ist noch 
jung; wenn ich seinen Tod abwarte, werde ich hoch- 
betagt und vom Alter niedergedrtickt. Was hat es ftir 
einen Zweck, in diesem Alter noch Kdnig zu werden?" 
Die anderen erwiderten: „OFurst, man kann nicht nach 
der Grenze gehen und Raubereien veruben; du mufit 
deinen Vater durch irgendein Mittel toten und das 
Reich in Besitz nehmen." Der Prinz erwiderte: „Es ist 
gut." Innerhalb des Palastes begab er sich in die Nahe 
des Lotosteiches, wo der KOnig am Abend zu baden 
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pflegte, und indem er dachte: „Hier werde ich ihn 
toten," blieb er mit geziicktem Schwerte dort stehen. 

Am Abend schickte der Konig eine Magd namens 
Mosika (=> Maus) fort mit folgendem Auftrage: „Gehe 
hin und reinige die Oberflache dcs Lotosteiches; ich 
will baden." Als sie dorthin kam und den Lotosteich 
reinigte, sah sie den Prinzen. Aus Furcht, sie kOnne 
seine Tat bekannt machen, hieb sie der Prinz in zwei 
Teile und warf sie in den Lotosteich. 

Jetzt kam der Konig herbei um zu baden. Die 
Ubrigen Leute sagten: „Heute kommt die Sklavin Mq- 
sika nicht zurtlck; wohin ist sie gegangen, wo ist sie?" 
Darauf sprach der KOnig folgende erste Strophe: 

„,Wo ging sie hin, wo ist sie jetzt?*, 
so reden vor sich hin die Leute. 

Ich aber weiB es ganz allein: 
im Wasser tot liegt Mosika 1 )." 

Wahrend er so .sprach, ging er an das lifer des 
Lotosteiches. 

Da dachte der Prinz: „Die Tat, die ich begangen, 
ist meinem Vater bekannt." Voll Furcht lief er davon 
und teilte dies seinen Begleitern mit. — Nach sieben 
oder acht Tagen sagten sie abermals zu ihm: „0 FQrst, 
wenn der Konig es gewufit hatte, ware er nicht ruhig 
geblieben. Er wird in Gedanken so gesagt haben. 
Tote ihn!“ 

An einem andern Tage stellte sich der Prinz, das 
Schwert in der Hand, an den Fufi der Treppe, und als 
der Konig herbeikam, suchte er allenthalben nach einer 
Gelegenheit ihn zu erraorden. Da sagte der Konig 
beim Gehen folgende zweite Strophe her: 

*) Das Wortspiel besteht darin, daB das Wort ,Maus“ zu- 
glcich der Name der Magd ist. 
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„Weil du dich allenthalben hier 
so wie ein Esel drehst herum: 
im Brunnen hast du MQsika 
getotet und willst Yava 1 ) fressen." 

Der Prinz dachte: „Mein Vater hat mich gesehen“, 
und lief erschrocken davon. Nachdem er abermals 
einen halben Monat hatte verstreichen lassen, dachte er 
*Ich will den Kbnig mit einer Schaufel niederschlagen 
und auf diese Weise ttiten." Und er nahm eine Schlag 
schaufel mit einem langen Stiel und stellte sich hin, in 
deni er sie herabhangen lieB. Der KOnig aber sagte 
indcm er dabei zum oberen Teil der Treppe hinaufstieg 
folgende dritte Strophe her: 

„Du bist noch jung, du Ttfrichter, 
du bist ein Kind in erster Jugend. 

Lang laBt du dies herunterhangen; 
nicht werd’ ich dir das Leben schenken." 

Da nun der Prinz an diesem Tage nicht davon- 
laufen konnte, warf cr sich dem KOnige zu FtiBen und 
bat: „Schenke mir das Leben!“ Der K6nig jagte ihm 
Schrecken ein, lieB ihn mit starken Ketten fesseln und 
in das Gefangnis verbringen. Als er dann unter dem 
weifien Sonnenschirm auf seinem prachtig geschmUckten 
kOniglichen Throne safi, dachte er: B Unser Lehrer, 
der weitberahmte Brahmane hat mir, weil er diese Ge- 
fahr for mich voraussah, diese drei Strophen gegeben.* 
Und mit begeistertem Ausrut sprach er die folgenden 
Obrigen Strophen: 

„Nicht durch den Aufstieg in den Himmel 
noch durch das Opfer eines Sohnes 
ward ich, als mich mein Sohn verfolgte, 
gerettet, sondern nur durch Verse. 


') Vgl. die Anmerkung zu S. 236, 
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Man lerne alle Wissenschaft, 
die hohe, mittlere, geringe; 
den Wert des Ganzen man erkenne, 
vvenn auch nicht alles Nutzen bringt. 

Es wird wohl eine Zeit noch kommen, 
wo Nutzen bringet das Gelernte." 

In der Folgezeit bestieg nach dem Tode seines 
Vaters der Prinz den Thron. 

Nacbdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jstaka mit folgenden Worten: „Damals 
war ich selbst der weitberQhmte Lehrer." 

Ende der Erzahlung von der Maus. 


374. Die ErziUiluug von dem kleinen 
Bogenschutzen. 

„A 1 I meine Gilter nahmst du mit." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Verlockung durch die frdhere Frau. Als namlich dieser 
Mbnch gcsagt hatte: „Meine frQhere Frau, Herr, hat mich 
unzufrieden gemacht," sprach der Meister: „Dieses Weib, 
o Mbnch, bringt dir nicht nur jetzt Schaden; frflher wurde 
dir um ihretwillen das Haupt mit dem Schwerte gcspalten." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgcnde Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, be- 
kleidete der Bodhisattva die Sakkawilrde. Damals hatte 
ein junger Brahmane von Benares zu Takkasila alle 
KUnste erlernt und war zur Vollendung im Bogen- 
schiefien vorgedrungen. Er hieB der kleine, kluge 
BogenschUtze. Sein Lehrer aber dachte: ,,Dieser ver- 
steht eine Kunst, die der meinigen gleich ist“, und gab 
ihm seine Tochter. Er nahm sie mit sich und machte 
sich auf den Weg um nach Benares zu ziehen. 
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Unterwegs machte ein Elefant einen Landstrich 
menschenleer; zu diesem Ort getraute sich niemand 
hinaufzusteigen. Der kleine kluge Bogenschtitze aber 
zog mit seiner Frau, obwohl ihn die Leute immer 
wieder zurUckhielten, nach dem Rande dieses Waldes. 
In der Mitte des Waldes stand der Elefant gegen ihn 
auf; er aber traf ihn mit einem Pfeile an seiner Stirn- 
geschwulst. Der Pfeil ging durch und durch und kam 
auf der Ruckseite wieder heraus. Der Elefant fiel auf 
der Stelle nieder. 

Nachdem nun der kleine, kluge Bogenschtitze diesen 
•Ort sicher gemacht hatte, gelangte er beim Weiter- 
ziehen an einen andern Wald. Dort machten fiinfzig 
Rauber den Weg unsicher. Obwohl er .aber wieder 
von den Leuten zurtlckgehalten wurde, ging er in den 
Wald hinein und kam an eine Stelle, wo die Rauber, 
die in der Nahe des Weges Gazellen getdtet hatten, 
deren Fleisch brieten und verzehrten. Als ihn die Rauber 
mit seiner prSchtig geschmtickten Gattin daherkommen 
sahen, dachten sie: „Wir wollen ihn ergreifen" und 
wollten sich auf ihn stilrzen. Der Rauberhauptmann 
.aber war der Abzeichen kundig; als er ihn betrachtete, 
merkte er, es sei ein hervorragender Mann, und er er- 
laubte keinem einzigen sich gegen jenen zu erheben. 

Darauf schickte der kleine kluge Bogenschtitze seine 
Frau zu ihnen hin mit den Worten: „Gehe hin, sage 
ihnen, sie sollten auch uns einen HolzspieB voll Fleisch 
geben, und bringe das Fleisch her!" Sie ging hin und 
sagte: „Gebt mir einen einzigen HolzspieB voll Fleisch!" 
Der Rauberhauptmann sprach: „Es ist ein unschatzbarer 
Mann" und lieB ihr einen SpieB geben. Die Rauber 
aber dachten: „Er soli wohl unser gebratenes Fleisch 
verzehren!", und gaben ihr einen HolzspieB mit un- 
.gebratenem Fleisch. Da aber der Bogenschtitze viel 

Dutoit, Jatakam. 111. 
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von sich hielt, wurde er bdse auf die Rauber, daB sie 
ihm ungebratenes Fleisch gegeben hatten. 

Die Rauber aber sprachen: „Was will uns der eine 
Mann? Sind wir Weiber?" Und indem sie sich schalten, 
erhoben sie sich gegen den Bogenschutzen. Dieser traf 
neunundvierzig Leute mit neunundvierzig Pfeilen und 
totete sie. Um den Rauberhauptmann zu treffen hatte 
er keinen Pfeil mehr. In seinem Kbcher namlich waren 
gerade fanfzig Pfeile gewesen; mit einem von diesen 
hatte er den Elefanten erlegt, mit den anderen neun¬ 
undvierzig die Rauber. 

Er brachte nun den Rauberhauptmann zu Fall und 
kniete sich auf dessen Brust. Weil er ihm das Haupt 
abschlagen wollte, liefi er sich von seiner Frau sein 
Schwert holen. In diesem Augenblicke aber wurde sie 
von Begierde nach dem Rauberhauptmann ergriffen; sie 
gab das Heft des Schvvertes dem Rauber in die Hand 
und das Ende ihrem Gatten. Als der Rauber das Holz 
des Griffes fiihlte, zog er das Schwert aus der Scheide 
und schlug dem Bogenschutzen das Haupt ab. 

Nachdem er ihn getotet, zog er mit der Frau weiter 
und fragte nach ihrer Herkunft. Sie antwortete: „Ich 
bin die Tochter eines weitberUhmten Lehrers zu Tak- 
kasila." „Wie hat dich dieser erhalten?", fragte der 
Rauber weiter. Sie erwiderte: „Mein Vater war be- 
friedigt, weil dieser eine der seinigen gleiche Kunst- 
fertigkeit erlernt hatte, und gab mich ihm daher. Ich 
aber habe, weil ich Liebe zu dir empfand, den mir von 
meiner Familie gegebenen Gatten toten lassen." 

Jetzt dachte der Rauberhauptmann: „Diese hat den 
ihr von ihrer Familie gegebenen Gatten getOtet; wenn 
sie aber einen anderen sieht, wird sie mit mir ebenso 
tun. Ich mufi sie loswerden." Als er beim Weiter- 
gehen unterwegs einen kleinen, seichten Flufi sah, der 



gerade damals mit Wasser gefollt war, sagte er: „Liebe, 
in diesem Flusse ist ein schreckliches Krokodil; was 
sollen wir tun?" Sie antwortete: „Herr, tue all 
meinen Schmuck und meinen Besitz in meinem Ober- 
gewande zu einem Btindel zusammen und bringe dies 
an das andere Ufer. Dann komme zurQck und hole 
mich!" Der Rauber stimmte zu und stieg mit ihrem 
ganzen Schmuck und sonstigen Besitz in den FluB 
hinab. Als er aber beim Durchschreiten an das andere 
Ufer gekommen war, lieB er sie zurQck und ging fort. 

A!s jene dies sah, rief sie: „Herr, du gehst weg, 
als wolltest du mich loswerden. Warum tust du so? 
Komme und gehe mit mir fort!" Und indem sie ihn 
anredete, sprach sie folgende erste Strophe: 

„All meine Gater nahmst du mit 
und bist hiniiber jetzt gegangen. 

Komm rasch zu mir zurQck und laB’ 
auch mich den FluB hier Qberschreiten." 

Da dies der Rauber horte, sprach er, am andern 
Ufer stehend, folgende zweite Strophe 1 ): 

„Mich Ungewohnten mit dem lang Gewohnten, 
den Schwanken mit dem Festen tauschst du, Herrin. 
Mit mir auch kdnnt’ sie einen andern tauschen; 
noch weiter werd’ ich mich von hier entfernen." 

Nachdem aber der Rauber gesagt hatte: „Ich werde 
von hier noch weiter fortgehen; bleibe du nur!“, lief er 
mit dem BQndel Kostbarkeiten davon, wahrend jene 
laut schrie. In solches UnglQck stUrzte die Tflrin durch 
ihre Sucht nach Abwechselung. In ihrer Verlassenheit 


') Dies ist auch die viertc Strophe des Jataka 318; Gbersetzt 
oben S. 73. 
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ging sie in der Nahe zu einem Ejagala-GebOsche 1 ) hin 
und setzte sich weinend nieder! — 

In diesem Augenblick betrachtete Sakka die Welt. 
Als er sie, die durch ihre Sucht nach Abwechselung 
geschlagen ihren Mann und ihren Buhlen verloren liatte, 
weinen sah, dachte er: „Ich will sie tadeln, beschamen 
unddann zurtickkehren." Mit Matali 2 ) und Pancasikha*) 
begab er sich dorthin und sprach, am Ufer des Flusses 
stehcnd: „ Matali, werde du ein Fisch; Pancasikha, werde 
du ein Vogel. Ich aber will mich in einen Schakal 
verwandeln, einen Bissen Fleisch in mein Maul nehmen 
und vor sie hintreten. Wenn ich dorthin gegangen bin, 
so springe du aus dem Wasser und falle vor mich hin. 
Dann werde ich das Fleischsttick, das ich im Maule 
habe, fallen lassen und aufspringen um den Fisch zu 
fangen. In diesem Augenblick nimm du, Pancasikha, 
das Stuck Fleisch und fliege in die Luft empor und du, 
Matali, lasse dich wieder ins Wasser fallen." So gab 
er ihnen Anweisung. „Gut, o Ftirst", sagten die 
anderen. 

Matali wurde nun zum Fisch, Pancasikha wurde 
zum Vogel und Sakka wurde zum Schakal, der sich 
mit einem Stuck Fleisch im Maule ihr vor die Augen 
begab. Der Fisch sprang aus dem Wasser empor und 
fiel vor dem Schakal hin. Dieser liefi das Fleischsttick, 
das er mit dem Maule gefafit hatte, fallen und sprang 
auf um den Fisch zu fangen. Der Fisch schnellte sich 
in die Htihe und liefi sich wieder ins Wasser fallen; 
der Vogel aber packte das Fleischsttick und flog in die 
Luft empor. Der Schakal setzte sich, als er beide ver- 


*) Die Pflanze Cassia tora. 

*) Matali ist der oft crwflhnte IVagenlenker Indras. 

') Eil »er der Gandharvas, der himmlischcn Musikanten. 
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loren hatte, mifimutig nieder, indem er nach dem EJagala- 
gebiisch schaute. 

Als jene dies sah, dachte sie: „Von der Sucht 
nach Abwechslung geschlagen hat er jetzt weder den 
Fisch noch das Fleisch erhalten", und sie lachte laut 
auf, als ob sie einen Betrug aufgedeckt hatte. Als dies 
der Schakal hbrte, sprach er folgende dritte Strophe: 

„Wer ist dies, die hier im GebOsch 
laut angefangen hat zu lachen? 

Kein Tanz ist hier und kein Gesang 
und nicht geschlagen wird die Cymbel. 

Warum bist du zur Zeit der Trauer, 
du SchOne, Liebliche, so lustig?" 

Als sie dies hOrte, sprach sie folgende vierteStrophe: 

„Du dummer, tOrichter Schakal, 
du bist ein unvernUnftig Tier. 

Du hast verloren Fisch und Fleisch 
und kannst jetzt jammern wie ein Armer." 

Darauf sprach der Schakal folgende ftlnfte Strophe 1 ): 

„Was andern fehlt, das siehst du wohl, 
was aber dir fehlt, siehst du nicht. 

Da du den Gatten und den Buhlen 
verloren, darfst du selbst wohl trauern." 

Als sie seine Worte vernahm, sprach sie folgende 
Strophe: 

„So eben ist’s, wie du es sagst, 

Konig der Tiere, du Schakal; 
deshalb will ich von hier jetzt scheiden 
und einen neuen Gatten suchen." 

•) Die beiden ersten Verse dieser Strophe sind der Anfang 
von Vers 252 des Dhammapadam. 
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Da aber Sakka so den Bericht von ihrer Lasterhaftig- 
keit und Untugend hOrte, .sprach er, der Gotterkdnig, 
zum Schlusse folgende Strophe: 

„Wer eine irdne Platte stiehlt, 
der niramt auch eine goldne weg, 

So, wie du Boses jetzt getan, 
so wirst du spater wieder tun." 

Nachdem er sie mit diesen Worten beschamt und 
ihr Gewissensbisse verursacht hatte, kehrte er an seinen 
Ort zurtlck. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkundet hatte, verband cr das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkOndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene MOnch zur 
Frucht der Bekehrung): „Damals war der Bogenschfltze 
der unzufriedene Mdnch, dies Weib war seine frGhere 
Frau, der Gotterkdnig Sakka aber war ich.* 

Ende der Erzahlung von dem kleinen Bogenschatzen. 


375. Die Erzahlung von der Taube 1 ). 

„Jetzt geht mir’s wohl.“ Dies erz&hlte der Meister, 
da er im Jetavana verweiltc, mit Beziehung auf einen 
gierigen MOnch. Die Begebenheit von der Begierde ist 
schoo dfters ausgefQhrt worden. — Ihn aber fragte der 
Meister: „Ist es wahr, o MOnch, daB du gierig bist?“ 
Als jener antwortete: „Ja, Herr," sprach der Meister 
weiter: „Nicht nur jetzt, o MOnch, sondern auch frUher 
schon bist du infolge deiner Gier urns Leben gekommen." 

Nach diesen Worten crzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahra 
der Bodhisattva im Taubengeschlechte seine Wicder- 

l ) Vgl. dazu das Jataka 42 (Band I, S. 193 — 197) und 274 
(Band II, S. 408—411). 
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geburt. Er wohnte in der Ktlche des GroBkaufmanns 
von Benares in einem schwarzen Korbe. Eine Krahe 
aber, die gierig war nach Fischfleisch, schlofi Freund- 
schaft mit ihm und wohnte auch daselbst. — Als sie 
eines Tages dort viel Fischfleisch sail, dachte sie: „Ich 
will dies verzehren;" und achzend blieb sie in dem 
schwarzen Korbe liegen. Als die Taube zu ihr sagte: 
„Komm, Liebe, wir wollen uns Futter holen," erwi- 
derte jene: „Ich bleibe liegen wegen meiner Leib- 
schmerzen; gehe du nur,“ und ging nicht mit. 

Als sich nun die Taube entfernt hatte, dachte sie 
bei sich: „Mein bitterster Feind ist fort, jetzt werde 
ich nach Herzenslust Fischfleisch essen kttnnen." Und 
sie sprach folgende erste Strophe: 

„Jetzt geht mir’s wohl, jetzt bin gesund ich wieder 
und ohne Plaggeist; fort ist ja die Taube. 

Jetzt werd’ ich meinem Herzen Labung schaffen; 
denn neue Kraft gibt mir das leck’re Fleisch." 

Als daher der Koch das Fischfleisch zubereitet 
hatte und die Ktlche verlieB um an seinem KOrper 
den Schweifi zu trocknen, kam die Krahe aus ihrem 
Korbe hervor und setzte sich auf die Schtlssel, in der 
sich die wohlschmeckende Speise befand. Die SchUssel 
gab einen klirrenden Ton von sich. Rasch kam nun 
der Koch herbei, faBte die Krahe und rifi ihr alle 
Fedem aus. Dann zerstieB er feuchten Ingwer und 
weifien Senf, zerrieb es in abgestandener Buttermilch 
und bestrich damit ihren ganzen KOrper. Mit einer 
Scherbe rieb er sie darauf, bis sie wund wurde, be- 
festigte dieselbe mit einer Schnur an ihrem Halse und 
warf sodann die Krahe in ihren schwarzen Korb, wor- 
auf er sich entfernte. 

Als die Taube kam und die Krahe sah, spottete 
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sie: „Wer ist dieser Kranich, der im Korbe meines 
Freundes liegt? Der Wilde wird ihn toten, wenn er 
kommt." Und sie sprach folgende zweite Strophe: 

„Wer ist der Kranich mit dem Schopf, 
der Rauber, dessen Ahn die Wolke? 

So komme, Kranich, doch heraus; 

gar grausam ist mein Freund, die Krahe." 1 ) 

Als dies die KrJihe hOrte, sprach sie folgende dritte 
Strophe: 

„So hOr’ doch auf mit deinem Lachen, 
da du mich so im Elend siehst. 

Die Federn.riB der Koch-, mir aus 
und hat den Rtlcken mir bestrichen." 

DieTaube aber scherzte weiter und sprach folgende 
vierte Strophe; 

„Gar schdn gebadet, schOn gesalbt, 
von Trank und Speise bist du satt, 
am Halse hSngt dir ein Juwel: 
bist nach Benares du gegangen?" 

Darauf sprach die Krahe folgende fiinfte Strophe: 

„Nicht moge, sei es Freund, sei’s Feind, 
so einer nach Benares gehen. 

Die Federn rupfte man mir aus 

und hing mir an den Hals die Scherbe." 

Als dies die Taube hOrte, sprach sie folgende 
SchluBstrophe: 

„Noch dfter, Freund, wird dir’s so gehen, ' 
denn von der Art ist dein Benehmen. 

Die Speisen, die die Menschen essen, 
nicht gut bekommen sie dem Vogel." 

*) Diese Strophe sowie die SchluBstrophe steht auch im Ja- 
taka 274. 
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Nachdem sie so die Krahe ermahnt, blieb sie nicht 
mehr dort, sondem sie breitete ihre FIttgel aus und 
flog anderswohin. Die Krahe aber muBte dortselbst 
sterben. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkQndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener gierige Mfinch zur 
Nichtrhckkehr): „Damals war die Krahe der gierige MOnch,. 
die Taube aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Taube. 


Ende des filnften Buches. 


VI. Buch. 


576. Die Erzahlung von Avariya. 

„Sei nicht erzQrnt, o Landesherr. * Dies erzahlte 
<ler Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf cincn Schiffer. Dieser war namlich tbricht und unver- 
standig; er kannte nicht den Vorzug des Buddha und der 
anderen Kleinodien noch den anderer Manner; er war 
barsch, roh und gewalttatig. 

Nun kam cinmal ein MOnch vom Lande, um die Buddha- 
Aufwartung zu verrichten. Als er am Abend an den 
Aciravatl-FluB gelangte, sprach er zu jenera: „0 Laien- 
bruder, ich mQchte an das andre Ufer kommen; gib mir 
ein Schiff!" Der andre erwiderte: „Herr, jetzt ist keine 
gunstige Zeit, bleibe hier!“ Doch der Monch versetzte: 
„0 Laienbruder, wo soli ich hier wohnen? Gehe und 
nimm mich mit!“ Zornig sprach nun der Schiffer: „Holla, 
so gehe her, du Asket", und licB ihn das Schiff besteigen. 
Abcr er fuhr nicht geradeaus, sondern lenkte sein Schiff 
weiter fluBabwarts; auch erzeugte er Wellen und machte 
damit das Gewand des Mbnches naB. Als es finster ge- 
worden war, lieB er ihn aussteigen. 

Der Mbnch begab sich in das Kloster. Da er an 
diesem Tage keine Gelegenheit erhalten hatte dem Buddha 
seine Aufwartung zu machen, ging er am nachsten Tage 
zu dem Meister hin, begrQfite ihn und setzte sich ihm zur 
Seite. Der Meister begann eine liebevolle Unterhaltung 
mit ihm und fragte ihn; „Wann bist du gekommen?“ 
Der MOnch antwortete: „Gestern.“ Auf die weitere Frage, 
warum er erst heute zur Buddha-Aufwartung erschienen 
sei, erzahlte er die Geschichte. Als dies der Meister hOrte, 
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sprach cr: ,„Nicbt nur jetzt, o MOnch, sondem auch frOher 
schon war dieser Mann roh. Jetzt aber hat er nur dich 
belftstigt; frQher jcdoch hater auch Weise damit belastigt." 
Nach diesen Worten erz&hlte er, von jenein gcbcten, fol- 
gende Bcgebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einerBrahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war und zu Tak- 
kasila alle Ktinste erlernt hatte, betatigte er die Welt- 
flucht der Weisen. Lange Zeit ernahrte er sich im 
Himalaya mit den Frttchten des Waldes; hierauf begab 
er sich um sich mit Salz und Saurem zu versehen 
nach Benares, verbrachte die Nacht im kdniglichen 
Parke und ging am nachsten Morgen in die Stadt hin- 
ein um Almosen zu sammeln. 

Da sah ihn der KOnig, als er in den Hof des K&nigs- 
palastes gekommen war. Befriedigt iiber seinen edlen 
Wandel fuhrte er ihn in seine inneren Gem ache r und 
setzte ihm ein Mahl vor. Nachdem er seine Einwilli- 
gung erhalten, gab er ihm im kOniglichen Parke eine 
Wohnung und kam taglich dorthin um ihm aufzu- 
warten. 

Zu ihm sagte der Bodhisattva: „0 GroBkSnig, ein 
Konig muB die vier Arten schlechten Wandels von sich 
fernhalten; er muB unablassig mit Geduld, Liebe und 
Mitleid erfullt sein und in Gerechtigkeit seine Regierung 
ftlhren." Indem er ihn taglich so ermahnte, sprach er 
dabei folgende zwei Strophen: 

„Sei nicht erzilrnt, o Landesherr, 
sei nicht erzUrnt, du groBer Ftlrst 
Wenn nicht mit Zorn vergilt der K6nig, 
ist er geehrt im ganzen Lande. 

Ob in dem Dorfe ob im Walde, 
ob auf dem Meere ob am Lande, 
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alltlberall geb’ ich den Rat: 

Sei nicht erzurnt, o Landesherr." 

So sagte der Bodhisattva diese Strophen an alien 
Tagen, da er kam. Befriedigten Herzens schenkte der 
Kdnig dem grofien Wesen ein Dorf, das hundeittausend 
eintrug. Der Bodhisattva aber wies dies zurtick. — 

Nachdem er daselbst zwOlf Jahre verbracht hatte, 
dachte er: „Allzulange wohne ich hier; ich will jetzt 
auf dem Lande umherwandeln und dann zurUckkehren." 
Ohne dem Kdnig etwas davon zu sagen sprach er nur 
zu dem Parkw&chter: „Lieber, ich bin von unbefrie- 
digter Natur. Ich will auf dem Lande umherwandeln 
und dann wiederkommen; teile du dies dem Kdnige 
mit." Nach diesen Worten ging er fort. 

Am Ganges kam er an einen Platz, wo Schiffe 
lagen. Dort war ein Schiffer namens Vater Avariya; 
der war tdricht. Er kannte nicht den Vorzug der Tu- 
gendhaften noch wufite er, was fUr ihn selbst zutraglich 
war, Wenn Leute aber den Ganges fahren wollten, 
so setzte er sie zuerst aber und verlangte dann seinen 
Lohn. Wenn sie ihm diesen nicht gaben, fing er mit 
ihnen Streit an und bekam viele Scheltworte und Schlage, 
aber nur wenig Lohn. Solch ein blinder Tor war er. 

Mit Beziehung auf ihn sprach der Meister, als er der 
vOllig Erleuchtete geworden war, folgende dritte Strophe: 

„Ein Mann, Avariya mit Namen, 
war Schiffer an dem Gangesstrom. 

Zuerst setzt’ er die Leute Qber 
und dann verlangt er seinen Lohn. 

Doch hatte er nur Streit davon 
und nicht vermehrte sich sein Geld.“ 

Als der Bodhisattva zu dem Schiffer kam, sagte 
er: „Lieber, bringe mich an das andere Ufer." Der 
Schiffer fragte: „Du Bettelmdnch, was willst du mir 
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als Lohn geben?" Der Bodhisattva erwiderte: „Lieber, 
ich werde dir sagen, was dein VermOgen vermehrt und 
was dir in geistlicben und weltlichen Dingen natzt." 
Nun dachte der Schiffer: „Sicherlich wird mir dieser 
etwas geben." Er brachte ihn an das andre Ufer und 
sagte dann: „Gib mir den Lohn fttr die Fahrt" „Gut, 
Lieber," erwiderte der Bodhisattva, und indem er ihm 
mitteilte, was sein VermOgen vermehren wflrde, sprach 
er folgende Strophe: 

„Frag’ vor der Oberfahrt nach Lohn, 
wenn er noch nicht ist drUben, Schiffer; 
denn anders denkt der, der schon drOben, 
als der, der erst hinQber will." 

Der Schiffer dachte: „Dies soil mir von nun an 
eineMahnung sein; jetzt aber wird er mir etwas anderes 
geben." Darauf sagte zu ihm der Bodhisattva: „Dies, 
Lieber, ist etwas, das dir dein VermOgen vermehrt; 
jetzt hOre das, was dir in geistlichen und in weltlichen 
Dingen fbrderlich ist!" Und ihn ermahnend sprach er 
folgende Strophe: 

„Ob in dem Dorfe ob im Walde, 
ob auf dem Meere ob am Lande, 
allaberall geb' ich den Rat: 

Sei nicht erzUmt, du Schiffersmann." 

Nachdem er ihm so mit dieser Strophe mitgeteilt, 
was ihm in geistlichen und weltlichen Dingen forderlich 
sei, fUgte er hinzu: „Dies ist far dich eine Forderung 
in geistlichen und weltlichen Dingen." Jener Tor aber 
achtete diese Ermahnung fur nichts und fragte: „Ist 
dies, du BettelmOnch, der Lohn, den du mir far die 
Oberfahrt gibst?" „Ja, Lieber," antwortete der Bodhi¬ 
sattva. „Ich brauche aber deinen Rat nicht; gib mir 
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etwas anderes." Darauf erwiderte der Bodhisattva: 
„Freund, auBer diesem habe ich nichts anderes." Jetzt 
rief der Schiffer: „Warum bist du denn in mein Schiff 
gestiegen?" Er warf den Asketen an das Gangesufer, 
kniete sich auf seine Brust und schlug ihm ins Gesicht 
Der Meister ftlgte hinzu: „Ihr MOnche, w&hrend jener 
Asket lOr diese Ermahnung vom KOnige ein Dorf als Ge- 
schenk erhielt, bekam er, als er dieselbe dcm verblendeten 
Schiffer gab, Schlage ins Gesicht. Darum mufi man, wenn 
man Ermahnungen gibt, sie dem geben, fur den sie pafit, 
nicht den Leuten, die nicht daftlr geeignet sind." Darauf 
sprach er, der vOllig Erleuchtete, folgende nSchste Strophe: 
„Ob der Ermahnung, wegen der 
•der Kbnig ihm ein Dorf geschenkt, 
ob dieser selben Unterweisung 
schlug ihm der Schiffer ins Gesicht." 

Wahrend ihn aber der Schiffer schlug, kam seine 
Gattin herbei mit einem Topfe voll Reisbrei. Als sie 
den Asketen sah, sprach sie: „Herr, dieser Asket ge- 
hflrt zum Hofe des Kdnigs; schlage ihn nicht!" Voll 
Zorn rief jener: „LaBt du mich nicht diesen falschen 
Asketen schlagen?" Er stand auf, schlug sie und warf 
sie zu Boden. Dabei fiel die ReisbreischQssel auf die Erde 
und zerbrach; weil die Frau aber hoch schwanger war, 
fiel ihre Leibesfrucht zu Boden. Da umringten ihn die 
Leute uud riefen: „Dies ist ein Rfiuber, der Menschen 
tOtet." Sie banden ihn und fohrten ihn vor den KOnig. 
Der KOnig aber lintersuchte die Sache und lieB an ihm 
die Kdnigsstrafe vollziehen. 

Nachdem der Meister der vOllig Erleuchtete geworden 
war, sprach er, als er diese Begebenheit verkundete, fol¬ 
gende Schlufistrophe: 

„Der Topf zerbrochen, tot die Gattin, 
die Leibesfrucht fiel auf den Boden; 
so wie ein Tier mit Gold umgeht l ), 
hat er zum Schaden sich gehandelt." 

*) D. h. wie ein Tier die kostbarsten Gegenstande zerstOrt 
oder beschadigt, weil es ihren Wert nicht kennt. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung bcschlossen 
und die Wahrheiten verkundet hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung der 
Wahrheiten aber gelangte jener Mbnch zur Frucht der 
Bekehrung): „Der damalige Schiffer war auch der jetzige 
Schiffer, der KOnig war Ananda, der Asket aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von Avariya. 


377. Die Erzahlung von Setaketu. 

„Nicht zQrne, Lieber, denn nicht gut ist Zorn." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit 
Beziehung auf einen betrOgerischen Mflnch. Die Erzahlung 
aus der Gegenwart wird im Uddala - Jataka berichtet 
werden *). 

Als aber ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
war der Bodhisattva ein weitberUhmter Lehrer zu 
Benares und untcrrichtete filnfhundert junge Brahmanen 
in den Zaubersprilchen. Der alteste von ihnen namens 
Setaketu war ein Jlingling, der aus einer Brahmanen- 
familie des Nordens stammte. Auf seine Geburt aber 
war er sehr stolz. 

Als er nun eines Tages mit anderen jungen Brah¬ 
manen zusammen aus der Stadt hinausging und vvieder 
in die Stadt zurQckkehrte, sah er einen Candala 2 ), den 
er fragte, wer er sei. Als dieser antwortete: H Ich bin 
ein Cai^dala", sagte er aus Furcht, der tiber dessen 
Kdrper streichende Wind mdchte seinen Kdrper be- 
rUhren: „Geh zugrunde, du Candala, du UnglUcksrabe; 
gehe unter den Wind", und rasch begab er sich selbst 
uber dessen Windrichtung. Der Candala aber lief noch 
rascher und stellte sich iiber die Windrichtung des 

*) Dies ist das 487. Jataka; bei FausbOll Band IV, S. 297—304. 

*) Ein Angehdriger der niedrigsten Kaste; vgl. Band II, S. 8, 
Anm. i. 
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Brahmanen. Darauf schalt ihn dieser noch mehr: „Geh 
zugrunde, du UnglUcksrabe", und schlug ihn. 

Nun fragte der Caiicjala: „Wer bist du?“ „Ich bin 
ein Brahmanenjttngling", war die Antwort „Magst du 
ein Brahmane sein; wirst du aber imstande sein mir 
eine an dich gerichtete Frage zu beantworten?“ „Sicher- 
lich werde ich es kOnnen.“ „Wenn du es nicht kannst, 
setze ich meinen FuB auf dich“. Da jener auf sich ver- 
traute, erwiderte er: „Tue dies nur!“ Darauf liefi der 
junge CaiidSla die Umstehenden sich seine Worte 
merken und fragte dann: „Du junger Brahmane, was 
sind die Weltgegenden 1 )?* „Die Weltgegenden sind 
der Osten und die anderen drei Weltgegenden.“ Doch 
der Cancjala erwiderte: „Ich frage nicht nach diesen 
Weltgegenden. Du weifit nicht einmal soviel und ekelst 
dich vor dem Winde, der Uber meinen Kdrper streicht!“ 
Er packte ihn an den Schulterblattern, beugte ihn nach 
unten und setzte seinen FuB auf ihn. 

Die jungen Brahmanen erzahlten dem Lehrer diese 
Begebenheit. Der Lehrer fragte: „Ist es wahr, lieber 
Setaketu, daB der Cancjala seinen FuB auf dich gesetzt 
hat?“ „Ja, Meister,“ erwiderte dieser; „jener Sohn einer 
Cancjalasklavin sagte: ,Er kennt nicht einmal die Welt¬ 
gegenden 4 und hat mich unter seinen FuB gebracht. 
Da ich dies jetzt weiB, werde ich schon sehen, was ich 
ihm tun muB.“ Und voll Zorn schalt er auf den 
Cancjalasohn. Darauf sagte der Meister: „Lieber Seta¬ 
ketu, zOrne ihm nicht; weise ist der Candalasohn. Er 
fragte dich nicht nach diesen gewOhnlichen Weltgegen¬ 
den, sondern nach einer anderen. Bei dir gibt es aber 


l ) Das Wortspiel ist im Deutschen nicht wiederzugebcn. 
B disa u heifit die Weltgegenden, zugleich aber auch die Zeigcr, 
die Weiser. Auf diese Bedeutung bezieht sich die Erkl&rung 
des Bodhisattva. 

Oatoit, JaUkam. III. 
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mehr, was du noch nicht gesehen, gehort oder erkannt 
hast, als das, was du schon gesehen, gehort und er¬ 
kannt hast." Und ihn ermahnend sprach erfolgende 
zwei Strophen: 

„Nicht ziime, Lieber, denn nicht gut ist Zorn; 
viel hast noch nicht gesehn du noch gehOrt. 
Weltrichtung sind die Eltern, Setaketu, 
und auch den Lehrer nennen so die Weisen. 

Wer Speise, Trank und Kleidung gibt im Hause, 
auch diese nennen Weltrichtung die Rufer; 
dies, Setaketu, ist die beste Weltrichtung, 
die, wenn erreicht, die Armen glttcklich macht 1 )." 

So erklarte das grofie Wesen dem jungen Brab- 
manen die Weltrichtungen. 

Dieser aber dachte: „Von einem Candala bin ich 
unter seine FtiBe gebracht worden" und blieb nicht an 
diesem Orte, sondem begab sich nach Takkasila und 
erlernte dort bei einem weitberahmten Lehrer alle 
Kiinste. Dann verabschiedete er sich von seinem 
Lehrer, verlieB Takkasila und wandelte umher, indem 
er alle Vorschriften und Kttnste lehrte. 

') Der gclehrtc Kommcntator gibt cine ausfQhrliche Erkli- 
rung dieser Strophe, die aber durchaus nicht beweiskrfiftig ist. 
Er bringt dabei folgende Strophen: 

*Vater und Mutter sind der Osten, 
die Lehrer stellen vor den Sflden, 
die Frau und Kinder sind der Westen, 
vertraute Freunde sind der Norden. 

Diener und Sklaven sind der Zenith, 

Nadir Asketen und Brahmanen. 

Diese Weltgegenden verehre 
ein auf sein Wohl bedachter Laic. 6 

Er fflgt hinzu, das Wort „ diese Weltgegenden 6 beziehe sich 
auf das Nirvana und fflgt zum Beweise noch die Strophe aus 
dem 96. Jataka (Band I, S. 409) an, wo dasselbe Wort vorkommt. 
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Dabei kam er auch an ein Grenzdorf. Hier sah 
er ftinfhundert Asketen, die in der Nahe wohnten, und 
betatigte bei ihnen die Weltflucht. Nachdem er von 
ihnen alle Kiinste, SprUche und Lebensregeln erlemt 
hatte, die sie kannten, begab er sich von ihnen um- 
geben nach Benares. Am folgenden Tage ging er um 
Almosen zu sammeln in den Hof des kSniglichen 
Palastes hinein. Befriedigt von ihrem edlen Wandel 
setzte ihnen der Ktfnig im Innern seines Palastes ein 
Mahl vor und wies ihnen in seinem Parke Wohnung an. 

Als er eines Tages die Asketen bewirtet hatte, 
sagte er: „ Heute abend werde ich in den Park kommen 
und die Edlen begrUBen." Darauf ging Setaketu in den 
Park, versammelte um sich die Asketen und sprach: 
„Ihr Manner, heute wird der K6nig kommen." Dann 
fuhr er fort: „Wenn man einmal den KOnig far sich 
gewonnen hat, kann man zeitlebens ein behagliches 
Leben fQhren. Heute mOgen einige von euch die 
Askese des sich Auspeitschens tlben, einige auf Domen 
ihr Lager bereiten, einige sich mit flinffachem Feuer 
qualen 1 ), einige die Askese im Knien tiben, einige fort- 
wahrend im Wasser untertauchen und einige sollen 
Zaubersprilche hersagen." Nachdem er ihnen diese 
Anweisung gegeben, lieB er sich selbst an der Tare 
seiner Laubhtitte auf einer Bank des Hauses nieder, 
legte ein Buch mit einem in fOnf Farben schimmernden 
Einband vor sich auf ein buntfarbiges Gestell und er- 
klarte vier oder fUnf wohlgeschulten jungen Brahmanen 
alies, wonach sie ihn fragten. 

In diesem Augenblick kam der K6nig herbei. Als 
er sah, wie jene die falsche Askese Ubten, ging er 
hochbefriedigt zu Setaketu hin, begrQBte ihn und setzte 

l ) Es kbnnte auch heifien: „die fanffache Askese Oben"; vgl. 
.Leben des Buddha", S. 45. 


17 * 
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sich ihra zur Seite. Dann sprach er, zu seinem Haus- 
priester redend, folgende dritte Strophe: 

„In rauhes Fell gehttllt, rait schmutz’gen Zahnen, 
das Antlitz ungepflegt sie sagen Verse; 
sind etwa sie, die streben wie sonst keiner, 
die Wissenden nicht von der HM’ erl5st?“ 

Da dies der Hauspriester hOrte, sprach er folgende 
vierte Strophe: 

„Wenn ein Gelehrter bOsen Wandel fohrt, 
o Konig, und sich nicht ergibt der Wahrheit, 
so koramt der Tausendwisser doch nicht frei 
vom Leid, wenn er nicht filhrt den rechten Wandel. 1 * 

Als der Konig diese Worte vernahm, entzog er 
den Asketen seine Gunst. Da dachte Setaketu bei sich: 
„Dieser Konig hatte Gefallen gefunden an den Asketen; 
dieses aber hat jener Hauspriester zerstOrt, als hatte 
er es mit einer Axt abgehauen. Ich muB mit ihm 
reden.“ Und ihn anredend sprach er folgende flinfte 
Strophe: 

„Der Tausendwisser selbst kommt doch nicht frei 
vom Leid, wenn er nicht fiihrt den rechten Wandel. 
Ich glaube wirklich, fruchtlos ist das Wissen, 
in Selbstverleugnung wandeln ist das Wahre.“ 

Da dies der Hauspriester hdrte, sprach er folgende 
sechste Strophe: 

„Nicht fruchtlos ist das Wissen noch ist Wandel 
in Selbstverleugnung ganz allein die Wahrheit. 

Durch Wissen namlich kommt man zu Ansehen; 
das Heil jedoch erlangt, wer sich bez&hmt." 

Nachdem so der Hauspriester die Worte des 
Setaketu widerlegt hatte, machte er jene alle zu Laien, 
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lieB sie Schilde und Waffen nehmen und machte sie 
zu hoherstehenden Dienera des KOnigs; dies aber ist 
die Herkunft der Hoherstehenden. 

Nachdem dcr Meister diese Unterweisung beschlosseri, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Daraals war 
Setaketu der betrQgerische MOnch, der Candela war Sari- 
putta, der Hauspriester aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von Setaketu. 


378. Die Erz&hlung von Darimukha. 

„Schmutz sind die LOste." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, rait Beziehung auf die grofic 
Weltentsagung. Die Begebenheit aus der Gegenwart ist 
schon oben erzahlt. 

Ehedem aber herrschte in der Stadt Rajagaha der 
KOnig von Magadha. Damals nahra der Bodhisattva im 
SchoBe von dessen erster Gemahlin seine Wiedergeburt 
und man gab ihm den Namen Prinz Brahmadatta. Am 
Tage seiner Geburt wurde auch dem Hauspriester ein 
Sohn geboren, dessen Antlitz war sehr jschOn; darum 
gab man ihm den Namen Darimukha (=-Hohlenmund). 

Die beiden wuchsen im Hause des Konigs auf und 
waren einander lieb und vertraut. Als sie sechzehn 
Jahrc alt waren, begaben sie sich nach Takkasila und 
erlernten dort alle KUnste. Dann dachten sie: „Wir 
wollen auch die Anwendung aller Kiinste und die Ge- 
brSuche des Landes kennen lemen;" und indem sie 
durch DOrfer und Flecken wanderten, gelangten sie nach 
Benares. Hier Qbernachteten sie in einem Tempel und 
betraten am nachsten Tage Benares um Almosen zu 
sammeln. 

Dort hatten in einem Hause die Leute gedacht; 
„Wir wollen Brahmanen Nahrung spenden und ihnen 
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Backwerk geben; 44 sie hatten Reisbrei gekocht und Sitze 
hergerichtet. Als nun diese Leute die beiden auf ihrem 
Almosengang sahen, riefen sie: „Brahmanen sind ge- 
kommen" und ftihrten sie in das Haus. Auf den Sitz 
des Bodhisattva breiteten sie ein reines Gewand und 
auf den des Darlmukha ein rotes Tuch. Als Darlmukha 
dies Zeichen sah, erkannte er: „Heute wird mein 
Freund Kfinig von Benares werden und ich der Heer- 
flibrer." 

Nachdem sie dort gespeist und ihr Backwerk emp- 
fangen hatten, dankten sie in schbnen Worten, gingen 
aus der Stadt hinaus und begaben sich nach dem kOnig- 
lichen Parke. Der Bodhisattva liefi sich auf dem kOnig- 
lichen Steinsitz nieder, Darlmukha aber setzte sich 
dazu, indem er dessen FiiBe rieb. — 

Damals war es der siebente Tag, dafi der Konig 
in Benares gestorben war. Nachdem der Hauspriester 
den Leichnam des Kdnigs verbrannt hatte, sandte er, 
da der KOnig ohne Hinterlassung eines Sohnes gestor¬ 
ben war, sieben Tage lang den Phussa-Wagen *) aus. 
— Die Sache mit dem Phussa-Wagen wird im Maha- 
janaka-Jataka 2 ) erzahlt werden. — Als aber der Phussa- 
Wagen aus der Stadt herausgekommen war, gelangte 
er umgeben von einem aus den vier Abteilungen be- 
stehenden Heere und unter dem Schalle von vielen 
hundert Instrumenten an das Parktor. 

Als Darlmukha den Schall der Instrumente vernahm, 
dachte er: „Zu raeinem Freunde kommt der Phussa- 
Wagen. Heute noch wird er Kdnig werden und mu- 
das Heerfahreramt tlbertragen. Was brauche ich aber 
das Leben im Hause? Ich will weggehen und die 

*) D. h. Festwagen. Phussa ist ein bestimmtcs Naksatra, das 
festlich begangen wurde. 

*) Dies ist das 539. Jataka; bei FausbOll Band VI, S. 30—68. 
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Welt verlassen!" Ohne dem Bodhisattva etwas zu sagen 
ging er beiseite und stellte sich an eine verborgene 
SteUe. 

Als nun der Hauspriester am Parktore den Wagen 
hatte stehen lassen und in den Park hineinging, sah er 
den Bodhisattva auf dem kdniglichen Steinsitze liegen. 
Er gewahrte an seinen Fiifien die Zeichen der Herr- 
schaft 1 ) und dachte: „Ein tugendhafter Heiliger ist im- 
stande selbst fiber die von zweitausend Inseln um- 
gebenen vier Erdteile die Herrschaft auszutiben; wie ist 
aber seine Tapferkeit?" Und er liefi alle Instrumente 
spielen. Der Bodhisattva erwachte, entfemte sein Ge- 
wand von seinem Antlitz und schaute die Volksmenge 
an; dann verhtlllte er wieder sein Antlitz mit seinem 
Gewande und legte sich noch ein wenig hin. Als der 
Wagen anhielt, stand er auf und setzte sich mit ge- 
kreuzten Beinen auf die Steinplatte. 

Der Hauspriester kniete vor ihm nieder und sprach: 
„0 Ftirst, an Euch kommt das Reich." Der Bodhisattva 
fragte: „Ist das Reich ohne mannlichen Erben, sag' 
ich?" „Ja, o Ftirst," war die Antwort. „Dann ist es 
gut;" mit diesen Worten erklarte er seine Einwilligung. 
Noch im Parke erteilte man ihm die Weihe. Infolge 
der grofien Ehrung aber gedachte er dabei nicht an Darl- 
mukha. Er bestieg den Wagen, zog von einer groBen 
Volksmenge umgeben in die Stadt ein, umfuhr sie von 
rechts und machte am Tore des kbniglichen Palastes 
Halt. Er verteilte dann an die Minister ihre Posten und 
stieg in den Palast hinauf. 

In diesem Augenblicke dachte Darlmukha: „Jetzt 
ist der Park leer;" er kehrte zuriick und setzte sich 
auf den kOniglichen Steinsitz. Da fiel ein gelbes Blatt 

‘) Der zur Herrschaft Berufene trSgt beslimmtc Abzeichen 
an sich, Shnlich wic ein Buddha. 
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vor ihm nieder. Bei diesem gelben Blatt allein begriff 
er die Verganglichkeit; er erfaBte die drei Hauptideen 1 ) 
und erlangte, indem er dabei die Erde zum ErdrOhnen 
brachte, die Teilerleuchtung*). In demselben Augen- 
"blick verschwand sein Laien-Aussehen; vom Himmel 
herab fiel durch Wunderkraft erzeugt eine Almosen- 
schale und ein Gewand hernieder- und dies schmiegte 
sich an seinen KOrper. Sogleich wurde er wie ein seine 
notwendigen Hilfsmittel tragender, mit heiligem Wandel 
ausgestatteter Thera von hundert Jahren. Durch seine 
Wunderkraft flog er in die Luft empor und ging im 
Himalaya-Gebirge in die Bergh6hle NandamQla 8 ) hinein. 

Der Bodhisattva flihrte in Gerechtigkeit die Herr- 
schaft. Durch die GroBe seiner Ehrung jedoch wurde er 
nachlassig und dachte vierzig Jahre lang nicht an Dari- 
mukha. Im vierzigsten Jahre aber erinnerte er sich an 
ihn und dachte: „Ich habe einen Freund, namens Da- 
rlmukha, wo ist er jetzt?“ Und er bekam Verlangen 
ihn zu sehen. Von da an sagte er in seinem Palaste 
und in der Versammlung: „Wo ist wohl mein Freund 
Darlmukha? Wer mir sagen kann, wo er weilt, dem 
werde ich grofie Ehre zuteil werden lassen." Wahrend 
er aber so immer wieder seiner gedachte, vergingen 
nochmals zehn Jahre. 

Nach Ablauf von filnfzig Jahren aber dachte der 
Pacceka-Buddha Darlmukha nach und merkte: „Mein 
Freund denkt an mich. Er ist jetzt alt und reich an 
Sohnen und TCchtem; ich will hingehen, ihm die Wahr- 
heit erklaren und ihn veranlassen, daB er die Welt ver- 


’) D. h. die Idee von der Vergfinglichkeit, der Schlechtigkelt 
und der Unwirklichkeit der Existenz. 

*) Damit ist gemeint die Erleuchtung, wie sie einem Pacceka- 
Buddha zuteil wird im Gegensatz zum vollendeten Buddha. 

*) Zu deutsch: Wurzel der Freude. 
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Durch seine Wunderkraft flog er durch die Luft, 
stieg im Parke herab und setzte sich auf die Steinplatte, 
einer goldenen Schussel gleichend. 

Als ihn der Parkwachter sah, ging er zu ihra hin 
und fragte: „Herr, woher kommt Ihr?“ „Von der 
BerghChle Nandamola.“ „Wie ist Euer Name?“ „Ich 
heifle der Pacceka Darlmukha, mein Lieber." „Herr, 
kennt Ihr unsern K5nig?“ „Ja, in meiner Laienzeit war 
er mein Freund.“ „Herr, unser Konig wilnscht Euch 
zu sehen; ich will ihm sagen, dafl Ihr gekommen seid.“ 
„Gehe hin und sage es.“ 

Jener ging hin und meldete dem Kdnig, dafi der 
Asket gekommen sei und auf der Steinplatte sitze. Da 
dachte der KOnig: „Mein Freund ist ja gekommen; ich 
will ihn sehen.“ Er bestieg seinen Wagen und begab 
sich mit groflem Gefolge nach dem Parke. Hier be- 
grtifite er den Pacceka-Buddha, begann eine liebens- 
wttrdige Unterhaltung mit ihm und setzte sich ihm zur 
Seite. 

Darauf sagte zu ihm der Pacceka-Buddha: „0 Brahma- 
datta, regierst du in Gerechtigkeit, gehst du nicht ver- 
botene Wege, bedrUckst du das Volk nicht um des 
Geldes willen, gibst du Almosen und tibst du noch 
andere gute Werke aus?“ Nachdem er sich mit solchen 
und ahnlichen Worten mit ihm unterhalten, sagte er: 
„Brahmadatta, du bist alt; es ist Zeit fUr dich diese 
Ltiste aufzugeben und die Welt zu verlassen." Und 
indem er ihm die Wahrheit verkUndigte, sprach er fol- 
gende erste Strophe: 

„Schmutz sind die Ldste und ein Haufen Drcck; 
sie bringen Furcht, die an drei Wurzeln hangt 1 )- 


l ) Der Ausdruck bedeutct nach dem Kommentator nur die 
Starke der Furcht oder Gefahr. 
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Den Schmutz und Unrat hab’ ich wohl erkannt; 
lafi’ ab von ihnen und verlass’ die Welt!“ 

Als dies der Kbnig hBrte, sprach er um zu erzah- 
len, daB er noch an die Befleckung gefesselt sei, fol- 
gende zweite Strophe: 

„Gefesselt bin ich und besessen und erfreut, 
Brahmane, durch die Ltiste. Furchtbar groB sind sie; 
nicht kann ich, will ich leben, sie verlassen. 

Doch tue ich gar manche gute Werke." 1 ) 

Obwohl nun der Bodhisattva sagte: „Ich kann die 
Welt nicht verlassen/' gab jener doch seine BemUhung 
nicht auf, sondern ermahnte ihn weiter mit folgenden 
Worten: 

„Wer trotz Ermahnung nicht nach dessen Worten tut, 
der auf sein Heil bedacht voll Mitleid gegen ihn, 
und wer fur besser halt so wie bis jetzt zu leben, 
der Tor muB stets von neuem gehn durch der Mutter 
SchoB *). 

In die furchtbare Holle er gelangt, 
die ohne SchOnheit, voll Urin und Kot; 
nicht hOren sie in Fesseln auf zu leben, 
die nicht die Lust verloren an Befleckung." 

Nachdem so Darlmukha, der Pacceka-Buddha, das 
von der Empfangnis und der Muttersorge s ) herkommende 
El end gezeigt hatte, sprach er noch folgende andert- 

’) Der Kommentator ftlgt dieser Strophe eine lange ErklSrung 
nebst einigen Versen bei, die aber von keiner wesentlichen Be- 
deutung sind. 

*) D. h. er ist immer von neuem der Wiedergeburt unter- 
worfen. Der Vers bildet die Strophe 325 des Dhammapadam. 

*) Der manchmal vorkommende Ausdruck „gabbhapariharo" 
bedeutet eine Zercmonie, die wShrend der Zeit dcr Schwanger- 
schaft vorgenommen wurde, um das Kind vor bdsen EinflOssen 
zu schutzen. 



halb Strophen, um das von der Geburt herkommende 
UnglQck klarzulegen: 

„Mit Schmutz besudelt und mit Blut befleckt, 
beschmiert mit Schleim, so kommen sie zur Welt; 
was immer mit dem Kbrper sie bertihren, 
ist alles bitter nur und Leid hienieden. 

Ich weiB dies aus Erfabrung, nicht von andern, 
oft noch gedenk’ ich an mein frQh’res Leben. 44 

Nacbdera jetzt der Meister , da er vOllig erleuchtet ge- 
worden war, hinzugefQgt hatte: „So gewann dicser Pacceka- 
Buddha den KOnig durch seine trefflichen Worte," sprach 
er zum Schlusse folgende Halbstrophe: 

„Mit mannigfachen gutgesagten Strophen 
bekehrtc Darlmukha jenen Weisen." — 

Als der Pacceka-Buddha den Schaden der Begier- 
den gezeigt und den Kttnig seine Worte hatte annehmen 
lassen, sprach er: ,,0 GroBkOnig, verlasse jetzt die 
Welt oder nicht; ich aber habe dir den Schaden der 
Begierde und den Nutzen der Weltentsagung ausein- 
andergesetzt. Sei tatig ohne UnterlaB! 44 Damit flog er, 
einem Goldschwankbnig gleichend, in die Luft empor, 
durchdrang die Wolken und kehrte nach seiner Berg- 
hohle Nan dam Ola zuruck. Der Bodhisattva faltete in 
glanzender Weise Ober seinem Haupte die Hande, in- 
dem er die zehn Nagel zusammenfiigte, und blieb ge- 
beugt stehen, bis jener aus dem Gesichtskreis ent- 
schwunden war. 

Dann liefi er seinen altesten Sohn herbeirufen und 
ubergab ihm die Herrschaft. Er selbst gab, wahrend 
eine groBe Menge Volks weinte und klagte, die LQste 
auf und zog nach dem Himalaya. Hier erbaute er sich 
eine LaubhUtte und betatigte die Weltflucht der Weisen. 
Nicht lange danach erlangte er die Erkenntnisse und 
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die Vollkomraenheiten und wurde am Ende seines Le- 
bens ein Bewohner der Brahmawelt. 

Nachdem der Meister dieseLehrunterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verktlndigt hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung der 
Wahrheiten aber wurden viele bekehrt usw.): „Damals 
war ich der KOnig." 

Ende der Erzahlung von Darlmukha. 


379. Die Erzahlung vom Neru-Berge. 

„Der Raben und dcr Krahen Scharen." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bezichung 
auf einen MOnch. Dieser hatte namlich vom Meister einen 
Bctrachtungsstoff erhalten und war dann nach einem Grenz- 
dorfe gezogen. Von seinem wUrdigcn Wandel befriedigt, 
gaben ibm die Leute Spcise und erbauten ihm, nachdem 
sie seine Einwilligung erhalten, im Walde eine LaubhOtte, 
wo sie ihn wohnen liefien und ihm grofie Ehre erwiesen. 

Da kamen einige Asketen, die die Bestandigkeit der 
Dinge lehrten 1 ). Die Bewohner nahraen ihre Worte an; 
sie schickten den Thera weg, behielten die die Bestaodig- 
keit Lehrenden bei sich nnd erwiesen ihnen allein Ehre. 
Darauf kamen solche, wclche das Aufhbren aller Dinge mit 
dem Tode lehrten 8 ). Die Bewohner schickten nun die 
Asketen fort, die die Bestandigkeit lehrten, und behielten 
die anderen bei sich, die das Aufhbren aller Dinge mit 
dem Tode lehrten. Darauf kamen andere nackte Asketen. 
Jene schickten jetzt diejenigen fort, die das AufhOren aller 
Dinge mit dem Tode lehrten, und nahmen die Lehre der 
nackten Asketen an. 

Nachdem nun jener erstere bei den Leuten, die nicht 
wufiten, was recht und unrecht sei, im Elend geweilt hatte 
und die Regenzeit vorQber war, feierte er die Pavarana 8 ) 

*) Diese Lehre, daB Geist und Stoff ewig seien, gait den 
Buddhisten fllr haretisch. 

*) Auch diese Lehre, da8 mit dem Tode alles aufhOre, gait 
den an eine Wiedergeburt glaubenden Buddhisten als haretisch- 

*) Ober diese Zeremonie vgl. Band I, S. 126, Anra. 3. 
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und begab sich dann zum Meistcr. Dieser begann eine 
liebenswOrdige Unterhaltung mit ihm und fragte: „Wo bast 
du die Regenzeit verbracht?" Als jener erwiderte: „Bei 
einem Grenzdorfe, Herr,“ fragte er wciter: „Hast du sie 
glticklich verbracht?“, und erhiclt zur Antwort: „Herr, bei 
Leuten, die nicht wuBten, was recht und unrecht war, vcr- 
brachte ich sie schlecht." Darauf sprach der Meister: h O 
MOnch, die Weisen der Vorzeit blieben, obwohl sie im 
Tiergeschlechte wiedergeboren waren, mit solchen, die 
nicht wuBten, was recht und unrecht sei, nicht einen Tag 
zusammen; warum bist du an einem Orte geblieben, wo 
man deinen Wert oder Unwert nicht erkannte?" Nach 
diesen Worten erzahlte er, von jenem gebeten, folgcnde 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in der Familie der Goldschwane seine 
Wiedergeburt. Er hatte auch einen jUngeren Bruder. 
Sie wohnten auf dem CittakQta-Berge und emahrten 
sich von wildwachsendem Reis im Himalaya-Gebirge. 

Als sie dort einesTages geweilt hatten und nach dem 
CittakQta-Berge zuriickkehrten, sahen sie unterwegs 
einen Goldberg, der Neru genannt wurde, und setzten 
sich auf seinen Gipfel. Die Vogel und VierfiiBler aber, 
die in der Nahe dieses Berges wohnten, waren an ihrem 
gewOhnlichen Wohnorte von verschiedener Farbe; wenn 
sie aber den Berg betraten, wurden sie durch dessen 
Glanz von da an goldfarbig. Da dies der jtlngere Bru¬ 
der des Bodhisattva sah, dachte er, da er den Grund 
nicht kannte: „Was ist wohl der Grund davon?" und 
er sprach, seinen Bruder anredend, folgende zwei 
Strophen: 

„Die Raben und der Krahen Scharen 
und wir, die ersten von den Vogeln, 
wir alle sind einander ahnlich, 
sobald wir diesen Berg betreten. 
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Und sieh, die LOwen und die Tiger, 
der Tiere niedrigstes, der Schakal, 
sie alle sind einander ahnlich; 
welch einen Namen hat der Berg?“ 

Als der Bodhisattva dessen Worte hOrte, sprach er 
folgende dritte Strophe: 

„Den Neru nennen ihn die Menschen, 
ihn, der der erste von den Bergen; 
rait schdner Farbe ausgestattet 
hier wohnen alle Lebewesen.“ 

Als dies der jOngere Binder horte, sprach er die 
folgenden ilbrigen Strophen: 

„Wo nicht in Ehre stehn die Weisen, 
wo sie gering geschutzt nur sind, 
die Niedren aber stehn in Ehre, 
dort bleibe auch nicht einen Tag. 

Dort, wo der Tor und der Geschickte, 
der Tapfre und der Feige gleich 
geehrt sind, bleiben nicht die Weisen 
am Berg, der tilgt die Unterschiede. 

Nicht unterscheidet dieser Neru, 
was hoch, gering, was in der Mitte. 

Den Unterschied beseitigt Neru; 
auf, gehen wir vom Neru fort!" 

Nach diesen Worten aber flogen die beiden Schwane 
empor und begaben sich nach CittakQfa zurtlck. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkdndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkOndigung der 
Wahrheiten aber gelangte jener MOnch zur Frucht der Be- 
kehrung): „Damals war der jQngere Schwan Ananda, der 
altere aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Berge Neru. 
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380. Die Erzahlung von Asamka. 

„Die Schlingpflanze Asavatl." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Verlockung durch die frQhere Frau. Die Begebenheit 
wird im Indriya-Jatakaerzahlt werden. — Als er aber 
hier den MOnch gefragt hattc, ob es wahr sei, dafi er un- 
zufrieden sci, und zur Antwort erhielt: „Es ist wahr, 
Herr," fragte er weiter: „Durch wen bist du unzufrieden 
gemacht worden?" und jener erwiderte: „Durch meine 
frUhere Frau, Herr." Darauf sprach der Meister: n O 
Asket, dies Weib bringt dir Schaden. FrOher opfertest 
du ihretwillen ein aus vier Abteilungcn bestehendes Heer 
und wohntcst drei Jahre lang im Himalaya-Gebirge, indem 
du grofies Leid crduldetest.* 4 Nach diesen Wortcn erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedera zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Dorfe im Reiche Kasi seine 
Wiedergeburt in einer Brahmanenfamilie. Als er heran- 
gewachsen war und zu Takkasila die Ktinste erlernt 
hatte, betatigte er die Weltflucht der Weisen. Von den 
Wurzeln und Fruchten des Waldes sich nShrend, er- 
langte er die Erkenntnisse und Vollkommenheiten und 
wohnte im Himalaya-Gebirge. 

Zu dieser Zeit kam ein tugendhaftes Wesen aus 
dem Himmel der dreiunddreiBig Gotter herab und nahm 
seine Wiedergeburt als ein Madchen im Innern einer 
Lotosblume, die in einem dort befindlichen Lotosteiche 
wuchs. Als nun die Obrigen Lotosblumen alt geworden 
waren und abfielen, bekam jene Pflanze einen dicken 
Leib und blieb allein stehen. Der Asket, der baden 
wollte, sah sie, und indem er dachte: H Wahrend die 
andern zu Boden fallen, bleibt diese allein mit dickem 
Leibe stehen; was ist daran schuld?", zog er sein 
Badegewand an, ging durch das Wasser, kam zu 


l ) Dies ist das 423. Jataka; bei Fausb&ll Band III, S. 461—469. 
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der Pflanze hin und Offnete die Lotosblume. Da sah 
er das Madcben. Er bekam vaterliche Gefuhle, fohrte 
sie in seine Laubhtltte und zog sie auf. In der Folge- 
zeit, als sie sechzehn Jahre alt geworden war, war sie 
sehr htibsch, von auBerster SchOnheit; sie iibertraf 
menschliche SchOnheit ohne die der Getter zu erreichen. 

Damals kara einraal Gott Sakka herbei, um dem 
Asketen aufzuwarten. Als er das Madchen sah, fragte 
er, woher sie komrae; und da er die Art erfuhr wie 
jener sie erhalten, fragte er weiter: B Was ist for sie 
passend, daB sie es erhalt?" „Ein Ort zum Wohnen 
sowie die MOglichkeit sich zu kleiden, zu schmticken 
und zu ernahren," war die Antwort. „Gut, Herr,“ ver- 
setzte Sakka; er machte an ihrem Wohnorte einen 
Palast aus Kristall und schuf dann ftir sie ein gOttliches 
Lager, gOttliche Kleidung und Schmuck sowie gOttliche 
Speisen und Getranke. Wenn sie hinaufsteigen wollte, 
kam dieser Palast herunter und blieb auf der Erde 
stehen; wenn sie aber hinaufgestiegen war, hob er sich 
wieder empor und stand in der Luft. Indem sie im 
groBen und im kleinen gegen den Bodhisattva ihre 
Pflichten erfollte, wohnte sie in dem Palaste. 

Einst sah sie ein Jager. Dieser fragte den Bodhi¬ 
sattva: „Was ist sie Euch?“ Als er hOrte, sie sei 
seine Tochter, ging er nach Benares und meldete dem 
Konige: „0 Ftirst, ich habe im Himalaya-Gebirge eine 
so aussehende Tochter eines Asketen gesehen." So- 
gleich beim Horen verliebte sich dieser in das junge 
Madchen, und indem er den Jager zu seinem Weg- 
weiser machte, zog er mit seinem aus den vier Abtei- 
lungen bestehenden Heere an jenen Ort. Hier lieB er 
ein befestigtes Lager schlagen und begab sich mit dem 
Jager, von seinen Ministern umgeben, nach der Ein- 
siedelei. Er begriiBte den Bodhisattva und sagte: M Herr, 
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die Weiber sind doch ftir einen heilig Lebenden Stlnde; 
ich will Eure Tochter aufziehen." 

Der Bodhisatta hatte aber, weil er im Zweifel, was 
in jener Lotosblurae sei, das Wasser durchschritten und 
sie geholt hatte, dem Madchen den Namen Asaipka 
(= Zweifel) gegeben. Darum sagte er dem Konig nicht 
ohne weiteres: „Nimm sie mit dir," sondern er sprach: 
„0 GroBkOnig, wenn du den Namen dieses Madchens 
kennst, so kannst du sie mit dir nehmen. 44 Der Kdnig 
erwiderte: „Wenn Ihr ihn mir mitteilt, werde ich ihn 
wissen. 44 Doch der Bodhisattva versetzte: „Ich sage 
den Namen nicht; wenn du ihn kennst, so nimm sie 
mit dir. 44 

Der KOnig stimmte zu und ilberlegte von da an 
mit seinen Ministern, welchen Namen sie wohl trage. 
Er brachte die schwer zu ratenden Namen vor und 
sagte zum Bodhisattva: „So wird sie heiBen; 44 der 
Bodhisattva aber wies ihn zuriick mit den Worten: 
„So heiBt sie nicht." — 

Wahrend nun der Kbnig iiber ihren Namen nach- 
dachte, verging ein Jahr. Die Elefanten, Pferde und 
Menschen wurden von Lowen und anderen Raubtieren 
getotet; es entstand eine Gefahr durch Schlangen und 
es entstand eine Gefahr durch MUcken; von der Hitze 
gequalt starben viele. Da sprach der Kdnig zum Bodhi¬ 
sattva: „Was tue ich mit ihr? 44 und zog fort. Das 
Madchen Asamka aber stand an ihrem gedffneten Kristall- 
fenster. Als der Konig sie sah, sagte er: „Wir kOnnen 
deinen Namen nicht erraten. Bleibe du nur im Himalaya 
wohnen; wir werden fortziehen. 4 ' 

Darauf versetzte das Madchen; „0 GroBkOnig, 
wenn dugehst, wirstdukeineFrau finden,die mir gleicht. 
In der Welt der dreiunddreiBig Gotter befindet sich in 

Dutoit, Jalftkam. IIL 
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dem Cittalata-Parke 1 ) eine Schlingpflanze namens Asa- 
vatl 2 ). Im Innern von ihrer Frucht befindet sich ein 
gottlicher Trank; wenn man einmal von diesem trinkt, 
bleibt man vier Monate lang berauscht auf gottlichem 
Lager liegen. Diese Pflanze aber triigt nur einmal alle tau- 
send Jahre Friichte. Die Gottersbhne, die doch auf geistige 
Getranke versessen sind, halten, weil sie von dorther die 
Frucht erhalten wollen, ihren Durst nacli dem gOttlichen 
Tranke zurtlck; bestandig gehen sie tausend Jahre lang 
zu dieser Schlingpflanze hin uni zu sehen, ob sie ge- 
sund ist. Du aber bist wegen eines einzigen Jahres 
schon unzufrieden. Ein Gluck ist es die Frucht seiner 
Begierde zu erhalten; sei nicht unzufrieden!' 4 Nach 
diesen Worten sprach sie folgende drei Strophen: 

„Die Schlingpflanze Asavati 
wachst in dem Cittalata-Wald; 
aus ihr in vollen tausend Jahren 
entsteht nur eine einz’ge Frucht. 

Sie suchen stets die Gotter auf, 
wenn auch noch feme ist die Frucht. 

Gedulde dich nur noch, o Konig; 

die Lust, die Frucht bringt, ist das GlUck. 

Es wartet ja der Vogel auch, 
es wartet der Gefiederte. 

Und seine Lust wird auch erfullt, 
wenn gleich es dauert lange Zeit. 

Gedulde dich nur noch, o Konig; 

die Lust, die Frucht bringt, ist das GlUck.“ 

Durch diese Worte wurde der Ktfnig wieder an 
sie gefesselt. Er versammelte nochmals seine -Minister 


*) VgL Band I, S. 141, Anm. 2. 
*) D. h. die Lust Erweckende. 



275 


und suchte nach ihrem Narnen, indem erimmer zehn Namen 
riet. So verweilte er ein zweites Jahr dort. Aber auch 
unter den zehn Namen war nicht der ihrige, und wenn 
er sagte: „So heifit sie,“ wies ihn immer der Bodhi- 
sattva zuriick. Da sagte der Kdnig wieder: „Was tue 
ich mit ihr?“ und wollte fortziehen. Jene trat wieder 
an ihr Fenster und zeigte sich; aber der Kdnig sprach: 
„Stehe du nur dort; wir werden gehen.“ „ Warum gehst 
du, GroBkOnig?" „Ich kann deinen Namen nicht er- 
raten.“ 

Darauf sprach das Madchen: „OGroBkonig, warum 
wirst du meinen Namen nicht erraten? Es gibt kein 
Verlangen, das nicht erfQllt werden kann. Ein Kranich, 
der auf dem Gipfel eines Berges stand, erhielt seincn 
Wunsch erftlllt. Warum sollst du ihn nicht erhalten? 
Gedulde dich, o GroBkdnig. Ein Kranich namlich war, 
nachdem er in einem Lotosteiche Futter gesucht, in die 
Hdhe geflogen und hatte sich auf die Spitze eines Ber¬ 
ges gesetzt. Nachdem er diesen Tag dort zugebracht 
hatte, dachte er am nachsten Tage: ,Ich sitze behaglich 
auf diesem Berggipfel; wenn ich an diesem Tage, ohne 
von hier hinabzusteigen, wUhrend ich hier sitze, mein 
Futter bekommen, Wasser trinken und den Tag hier 
sitzen ktfnnte, ware dies fflrwahr herrlich! 1 An diesem 
Tage aber hatte der GOtterkdnig Sakka die DSmonen 
aufgescheucht und die Gotterherrschaft im Himmel der 
DreiunddreiBig erhalten. Da dachte er: ,Mein Wunsch 
ist jctzt erfiillt worden; gibt es im Walde jemand, dessen 
Wunsch nicht erftillt worden ist?‘ Wahrend er so iiber- 
legte, sah er den Kranich und dachte: ,Diesem werde 
ich seinen Wunsch zur ErfQllung bringen.* Unweit von 
dem Orte, wo der Kranich saB, war ein FluB. Sakka 
lieB die Wellen dieses Flusses anschwellen, daB sie bis 
an den Gipfel des Berges stiegen. So konntc dcr 

18 * 
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Kranich dort seine Fische verzehren und Wasser trinken 
und blieb diesen Tag dort; das Wasser aber sank wie- 
der und entfernte sich. So, o GroBkOnig, erhielt der 
Kranich die Erfiillung eines solchen Wunsches; warum 
sollst du sie nicht erhalten?" Und sie sagte wieder: 
„Gedulde dich“ usw. 1 ) 

Als der KOnig ihre Worte hOrte, verliebte er sich 
wieder in ihre SchOnheit und wurde durch ihre Rede 
gefesselt, so dafi er nicht fortgehen konnte. Er ver- 
sammelte wieder seine Minister und suchte nach hun- 
dert Namen; aber wahrend er hundert Namen suchte, 
verging ein weiteres Jahr. Nach Ablauf von drei Jah- 
ren ging er zum Bodhisattva hin und fragte: „Herr, 
wird ihr Name so und so sein unter diesen hundert 
Namen?" „Du kennst ihn nicht, o GroBkOnig," war 
die Antwort. Darauf versetzte der KOnig: , Jetzt werde 
ich gehen;" er grtlBte den Bodhisattva und brach auf. 
Das Madchen Asamka stand wieder an seinem kristaJ- 
lenen Fenster. Als der KOnig sie sah, sprach er: 
,,Bleibe du nur stehen, wir werden gehen". „Warum 
o GroBkOnig?" Der KOnig erwiderte: „Du erfreust 
mich nur mit deiner Stimme, nicht durch Liebeslust. 
Wahrend ich durch deine siiBe Stimme gefesselt hier 
weilte, sind drei Jahre vergangen. Jetzt gehe ich.“ 
Nach diesen Worten sprach er folgende Strophen: 

„Nur mit der Stimm’ erfreust du mich, 
nicht hast durch Lust du mich erfreut, 
wie Kranze vom Serayyaka 2 ) 
voll SchOnheit sind, doch ohne Duft. 

Wer fruchtlos nur mit sQCen Worten 
sich angenehm den Freunden macht 


‘) D. h. wieder die oben angefahrten Strophen. 
*) Die Pflanze Barleria cristata. 
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und nichts WertvoUes dazu spendet, 
verliert am Ende seinen Reiz. 

Nur was du tun willst, das versprich; 
versprich nicht, was du nicht tun wtlrdest. 

Wer immer spricht und doch nichts tut, 
den lemen bald die Weisen kennen 1 ). 

Ftlrwahr, vernichtet ist mein Heer, 
auch mein VermOgen ist zu Ende; 
ich furcht’ 2 ) mein Leben zu verlieren. 

Holla, jetzt zieh ich fort von hier." 

Als das Madchen Asamka die Worte des KOnigs 
horte, erwiderte sie: „0 GroBkOnig, du kennst meinen 
Namen; eben hast du ihn gesagt. Sage diesen meinen 
Namen meinem Vater und nimm mich mit dir;“ und 
zum Kbnige redend sprach sie: 

„Geradc dieses ist mein Name, 
so wie ich heifie, VolkerfQrst. 

So komme her, du groBer KOnig; 
von meinem Vater nehm’ ich Abschied." 

Darauf ging der KOnig zu dem Bodhisattva hin, 
begrOBte ihn und sprach: „Herr, Eure Tochter heiBt 
Asamka." Jener antwortete: „Nachdem du ihren Namen 
kennst, so nimm sie mit dir, o GroBkOnig." Dieser 
grilBte den Bodhisattva, ging an das Tor des Kristall- 
palastes hin und rief: „Liebe, dein Vater hat dich mir 
geschenkt; komme jetzt!" Sie versetzte: „Warte, GroB¬ 
kOnig, ich will mich von meinem Vater verabschieden." 

l ) Diese Strophe steht auch im Jataka 320 (Band HI, S. 80) 
und 363 (ebenda S. 216.) 

*) Das Paliwort samkati Oder asaipkati, von dem der Name 
des MSdchens Asaipka abgeleitet ist, bedcutet sowohl , r zweifeln" 
als auch „fQrchten“. 
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Nach diesen Worten stieg sie von ihrem Palaste herab, 
begrufite den Bodhisattva, bat ihn um Verzeihung und 
kam dann zum Konige. Der Konig nahm sie mit sich 
nach Benares und lebte glUcklich mit ihr, erfreut durch 
Sohne und TOchter. Der Bodhisattva aber gelangte, 
unablSssig in Ekstase versunken, in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung bcschlossen 
und die Wahrheiten vcrkQndigt hatte, vcrband er das Ja- 
laka mit folgenden Worten (am Ende der VcrkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene MOnch 
zur Frucht der Bekehrung): „Damals war das Madchen 
Asamka die fruhere Frau, der KOnig war der unzufricdene 
MOnch, der Asket aber war ich.“ 

Ende der Erz&hlung von Asaipka. 


381. Die Erzahlung von Migalopa. 

„Ich lieb’ es nicht." Dies erzShlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Bcziehung auf einen unge- 
horsamen Mbnch. Als namlich der Meister diesen MOnch 
fragte, ob es wahr sei, dafi er ungehorsam sei, und zur 
Antwort erhielt: „Es ist wahr, Herr," sprach er: „Nicht 
nur jetzt, MOnch, sondern auch frQher schon warst du un- 
gchorsam. Infolgc deines Ungehorsams aber, weil du nicht 
nach dem Wort der Weisen tatest, mufitest du in einem 
Veramba-Sturmwind J ) sterben." Nach diesen Worten cr- 
zablte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Geiergeschlecbte seine Wiedcrgeburt 
und hiefi der Geier Aparanna, Von einer Schar von 
Geiem umgeben wohnte er auf dem Geiersberge. Sein 
Sohn aber, Migalopa 2 ) mit Namen, war mit Starke und 


') Benannt nach einem Sec dieses Namens. 
*) Auf deutsch: Der Wildjftger. 
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Kraft begabt. Dieser ging iiber die Grenze der andern 
Geier hinaus und flog hoher. 

Die Geier aber berichteten dem Geierkbnig: „Euer 
Sohn fliegt zu weit in die H6he.“ Dieser rief ihn zu 
sich und sagte: „Mein Sohn, du fliegst zu hoch; wenn 
du zu hoch fliegst, wirst du den Tod finden.“ Und er 
sprach folgende drei Strophen: 

„Ich lieb’ es nicht, Migalopa, 
dab du so weit hinaus dich wagst. 

Zu hoch hinauf fliegst du, mein Sohn, 
du strebst nach dem, was erdenfem. 

Wenn dir die Erde nur erscheint 
noch als ein viereckiges Feld, 
dann wende deinen Flug, mein Sohn, 
und geh nicht weiter in die Hohe. 

Schon andre Vogel gab es frliher, 
die auch zu hoch den Flug gelenkt; 
vom Winde wurden sie zerschmettert 
und muBten sterben vor der Zeit.“ 

Migalopa aber blieb dieser Ermahnung unzugang- 
lich. Ohne sich um die Worte seines Vaters zu kiim- 
mern flog er immer weiter empor. Als er die von 
seinem Vater bezeichnete Grenze sah, tlberflog er diese 
und kam in das Gebiet der Kala-Winde. Auch diese 
durchdrang er und flog weiter. Da geriet er in das 
Bereich der Veramba-Winde und wurde von ihnen ge- 
troffen. Sobald sie ihn aber trafen, wurde er in kleine 
Stttcke zerrissen und verschwand in der Luft. 

Folgende drei Strophen sprach dcr vOllig Erleuchtete: 

„Da er nicht tat nach seines Vaters, 
des alten Aparawa Worten, 
flog er Qber die Kala-Winde 
und kam in den Veramba-Sturm. 
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Dadurck geriet ihm Weib und Kind 
und alle seine Anverwandten 
in groBes Ungluck, weil der Vogel 
sich nicht an die Ermahnung hielt. 

So geht es jetzt noch. Wer durch Worte 

der Alien sich nicht laBt belehren, 

wie in der Fabel tat der Geier, 

der stolze, der zu hoch geflogen, 

die alle stQrzen ins Verderben, 

wenn sie der Alten Wort nicht hOrcn." 

Nachdcm der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten „Da- 
mals war Migfilopa der ungehorsame Mflnch, Aparanjia 
aber war ich." 

Endc der Erzahlung von MigSlopa. 


382. Die Erzahlung von Siri und 
Kalakanni. 

„Wer ist dies mit der schwarzen Farbe." Dies er 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf Anathapiijclika. Seitdem dieser namlich zur 
Frucht der Bekehrung gelangt war, beobachtete er be- 
siandig die ftlnf Gebote; auch seine Gattin, seine SOhne 
und Tdchter, seine Diener, die um Lohn arbeiteten, und 
alle seine Sklaven beobachteten sie. Eines Tages nun be- 
gann man in der Lehrhalle folgendes Gesprach: „Lieber, 
AnSthapindika ist selbst rein und nur von Reinen bestan- 
dig umgeben." Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Unterhaltung, ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt hicr niedcr- 
gelassen?“ Als sie antworteten: „Zu der und der," sprach 
der Meister: *Ihr Monche, auch in der Vorzeit waren 
Weise von Reinen umgeben." Nach diesen Worten er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein GroBkaufmann. Er spendete Al- 
mosen, beobachtete die Gebote und hielt die Uposatha- 
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bestimmungen. Auch seine Gattin beobachtete die fQnf 
Gebote, ebenso seine Sohne und Tochter und alle seine 
Sklaven und Diener. Er wurde tiberall der GroBkauf- 
raann Suciparivara (= der von Reinen umgebene) ge- 
nannt. 

Dieser dachte bei sich: „Wenn jeraand kommt, 
der noch reiner in der Erfallung der Gebote ist als ich, 
so ist es nicht schicklich diesem das Polster, auf dera 
ich sitze, oder das Lager, auf dem ich liege, zu geben, 
sondera man muB ihm etwas UnbenQtztes, noch nicht 
vorher Genossenes geben." Daher lieB er seine Diener- 
schaft immer auf einer Seite ein noch nicht bentltztes 
Polster und ein ebensolches Lager zurechtmachen. 

Zu dieser Zeit gin gen einmal in der Gdtterwelt 
der vier GroBkonige die Tochter des GroBkdnigs Vira- 
pakkha 1 ), Kalakannl 2 ) mit Namen, und Sirl, die Tochter 
des GroBkdnigs Dhataraftha, mit viel wohlriechenden 
Substanzen und Kranzen in den HSnden nach dem 
Anotatta-Sce 3 ), um sich dort zu ergehen. In diesem 
Teich aber sind viele Badeplatze. An dem Buddha- 
Badeplatze baden nur die Buddhas, an dem Badeplatz 
iUr die Pacceka-Buddhas nur die Pacceka-Buddhas, an 
dem Badeplatz far die Manche nur die Mttnche, an dem 
fur die Asketen nur die Asketen; an dem Badeplatz 
far die Gottersbhne in der Gotterwelt der vier GroB¬ 
konige und der anderen der sechs Freudenhimmel baden 
nur die Gottersdhne, an dem Badeplatze fur die Gotter- 
tochter nur die GottertOchter. 

Dorthin gingen jene und begannen einen Streit 

‘) Die vier GroBkonige, die den ersten Freudenhimmel 
regieren, sind Dhatarauha, der Regent des Nordcns, Virajha, 
der Regent des SQdcns, VirQpakkha, der Regent des Westens, 
und Vcssavana, der des Ostens. 

s ) Der Name bedeutet *Unglflcksvogel“; Sirl — GlQck, Pracht. 

*) Einer der vier grollen Seen im Himalaya. 
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wegen des Badeplatzes, indem sie sagten: „Ich will 
zuerst baden, ich zuerst." Kalakanoi sprach: „Ich unter- 
suche die Welt; darum passe ich dazu zuerst zu baden." 
Sir! entgegnete: „Ich bin aufgestellt fur den rechten 
Wandel, der vielen Leutcn zur Herrschaft verhilft; da¬ 
rum bin ich dazu passend zuerst zu baden." Da dach- 
ten sie: „Die vier Grofikonige werden wissen, wer von 
uns am ersten verdient zu badenund sie gingen zu 
ihnen hin und fragten: „Wer von uns ist wQrdig zu¬ 
erst im Anotatta-See zu baden?" Dhataruftha und 
VirQpakkhasagten: „Wir konnendies nicht entscheiden" 
und tibertrugen dies Geschaft an VirQjha und Vessa- 
vana. Diese aber versetzten: „Auch wir sind nicht 
imstande dazu; wir wollen sic zu den Fofien unsers 
Herrn schicken." Und sie schickten sic zu Sakka. 

Als Sakka ilire Worte vernommen, dachte er bei 
sich: ,,Diese beiden sind nur die TOchter von Unter- 
tanen von mir; ich kann ihren Streit nicht entscheiden." 
Darum sprach er zu ihnen: „In Benares lebt ein Grott- 
kaufmann. In dessen Hause ist ein unbentttzter Sitz 
und ein unbenlltztes Lager aufgeschlagen. Wer von 
euch sich dort niedersetzen und sich dort lagern darf, 
die ist wQrdig zuerst zu baden." 

Da Kalakanni dies horte, flog sie in demselben 
Augenblicke, angetan mit einem schwarzen Gewand, 
bestrichen mit schwarzer Salbe, geschmtlckt mit schwar¬ 
zen Zierraten, gleich einem von der Wurfmaschine ge- 
schleuderten Steine von der Gotterwelt herab und stellte 
sich zur Zeit der mittleren Nachtwache an der Diener- 
ttire des Palastes des Grofikaufmanns unweit von seinem 
Lager in die Luft, einen schwarzen Strahl versendend. 
Der GroSkaufinann blickte aut und sah sie; beim An- 
sehen aber war sie ihm unlieb und unangenehm. Indem 
er sie anredete, sprach er folgende erste Strophe: 
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„Wer ist dies mit der schwarzen Farbe, 
zum Anschauen nicht angenehm? 

Wer bist du oder wessen Tochter, 
wie sollen wir dich kennen lernen?“ 

Als dies Kalakapfli hbrte, sprach sie folgende 
zweite Strophe: 

„Ich bin die Tochter des GroBkbnigs 
VirQpakkha, die Grausame. 

Die unselige Kali 1 ) bin ich, 

den Unglacksvogel nennt man mich. 

Gib einen Platz mir, da ich bitte; 
wir wollen bei dir wohnen bleiben." 

Darauf sprach der Bodhisattva folgende dritte 
Strophe: 

„Bei cinem Mann von welcher Tugend, 
von welchem Wandel willst du wohnen? 

Da ich dich frage, sag’ es mir, 
dafi wir, Kali, dich kennen lernen!“ 

Darauf sprach jene, um ihren Vorzug zu schildern, 
folgende vierte Strophe: 

„Eifi Heuchler, Oppiger und Zornigcr, 
ein Geiziger, Habstichtiger, ein Falscher, 
ein solcher Mann gefallt mir wohl, 
der das verliert, was er bekommen." 

Ebendieselbe sprach auch folgende funfte, sechste 
und siebente Strophe: 

„Ein Zorniger, Feindseliger, 
wer andre trennet durch Verlcumdung, 
wer Boses spricht, wer grausam ist, 
der ist mir darum lieber noch. 


') Die GOttin des Bosen, des Unglucks. 
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Wer seinen Vorteil nicht versteht, 
ob heut’ ob morgen er es tut, 
wer bei Ermahnung zornig wird, 
wer stets sich far den Bessern halt, 

Der Mann, der immer brennt von Lust, 
der alle Freude von sich stoBt, 
ein solcher Mann gefallt mir gut, 
bei diesem fahle ich mich wohl.“ 

Darauf sprach um sie zu tadeln der Bodhisattva 
folgende achte Strophe: 

„Entferne, Kali, dich von hier, 
bei uns gibt’s keinen solchen Mann. 

Ja, geh nur in ein andres Land, 
in Stadte und in Residenzen." 

Als dies KalakaiMii hOrte, wurde sie betriibt und 
sprach unmittelbar darauf folgende Strophe: 

„Auch ich erkenne dich sehr wohl; 
bei euch gibt's keinen solchen Mann. 

Doch Bose gibt es auf der Welt, 
sie haufen viele Schatze auf; 
doch ich mit meinem Bruder Deva 1 ), 
wir wollen sie verschwinden lassen.“ *)] — 

Als sie sich entfernt hatte, kam die GOttertochter 
Sirl mit goldfarbigen Gewandern und Salben ausge- 
stattet und mit goldglanzendem Schmucke geziert her- 
bel Indem sie an der DienertUre einen gelben Strahl 
entsandte, stellte sie sich mit gleichen FilBen auf die 

*) Deva, d. i. Gott, ist hier als Eigenname eines bestimmten 
gbttlichen Wesens gebrauchL 

*) Der Kommentator fQgt hinzu: „Wir aber haben viele gdtt- 
liche Schatze, gOttliche Sitze und gOttliche Lagerstfitten. Magst 
du es mir geben oder nicht, was bedarf ich deiner?" Nach 
diesen Worten verschwand sie. 
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Erde herab und blieb ehrfurchtsvoll stehen. Als sie der 
Bodhisattva sah, sprach er folgende erste Strophe: 

„Wer ist dies, die mit Gatterfarbe 
hier auf die Erde sich gestellt? 

Wer bist du oder wessen Tochter, 
wie sollen wir dich kennen lernen?“ 

Als dies Sirl hOrte, sprach sie folgende zweite 
Strophe: 

„Ich bin die Tochter des Grofikttnigs 
Dhatarattha, des Herrlichen. 

Ich bin Sirl und LakkhI auch 1 ); 

als voll von Weisheit kennt man mich. 

Gib einen Platz mir, da ich bitte; 
wir wollen bei dir wohnen bleiben.“ 

Das Folgende sind die Fragen des Grofikaufmanns 
und die Antworten der Sirl: 

„Bei einem Mann von welcher Tugend,' 
von welchem Wandel willst du wohnen? 

Da ich dich frage, sag’ es mir, 

dafi wir, LakkhI, dich kennen lernen.“J 

„Wer, ob es kalt ist oder ob es heiB ist, 
bei Sonn’ und Wind, bei Mttcken oder Schlangen, 
den Durst und Hunger ganzlich tlberwindet; 
wer Tag und Nacht bestSndig sich bemtlht, 
die Arbeit zur bestimmten Zeit nicht aufschiebt, 
der ist mir lieb und bei dem weile ich. 

Wer frei von Zorn, freundlich und opferwillig, 
erfullt mit Tugend, redlich und gerade, 
gewinnend, sanft und freundlich redend, und auch 
auf hohen Platz gelangt demOtig bleibt, 
dem Manne wend’ ich zu des Segens Filllc, 
so wie beim Ozean die Wellen strftmen. 

*) Sirl, die Gdttin des GlUcks, ist dieselbe wie LakkhI, skr. 
Laksml, die Gdttin des Gedeihens. 
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Wer, ob ein Freund es sei Oder ein Feina, 
ob es ein Bess’rer ist, ob gleich, ob niedrer, 
ob er zu ntitzen oder schaden strebt, 
im OfFnen wie Geheimen gtinstig redet 
und niemals spricht ein hartes, rauhes Wort, 
dem steh’ ich bei im Leben wie im Tod. 

Doch wer dies hat erlangt, und weil das Gluck 
ihm hold ist, sich unweise Qberhebt, 
wenn glanzend er erscheint und unrecht handelt, 
den gebe bald ich auf wie Schmutz und Unrat. 

Man schafft sich selber nur das Gliick, 
das Ungltlck zieht man selbst sich zu; 
denn nicht macht einer bei dem andern, 
daB er im GlQck, im Ungltlck ist." — 

Nachdem so der Bodhisattva die Wortc der Gottin 
Sir! gepriesen hatte, fuhr er fort: „Dieser unbenutzte 
Sitz und dieses unbentltzte Lager passen nur fQr dich; 
setze dich nieder und lege dich hin!" Nachdem sie dort 
geblieben war, ging sie zur Zeit der Morgendammerung 
fort, begab sich nach der Gdtterwelt der vier GroB- 
kOnige und badete dann im Anotatta-See als die erste. 
Jenes Lager aber wurde, weil es die Gottin Sirf be- 
rilhrt hatte, das GlQckslager genannt. Dies ist die 
Oberlieferung von dem GlUckslager. Aus diesem Grunde 
wird es noch heute das Gltlckslager genannt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung bescblossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war die Gottin Sir! Uppalavanna, der GroBkaufmann 
Suciparivara aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Sirl und Kalakannf. 
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385. Die Erz&hlung von dem Hahn. 

„Der du voll bunter Federn bist." Dies erzfihlte der 
Meister, da er im Jetavana verwcilte, mit Beziehung auf 
einen unzufriedenen MOnch. Als diesen Mbnch der Meister 
fragte, warum er unzufrieden sei, und zur Antwort er- 
hielt: „Herr, durch die Macht der sinnlichen Lust, nach- 
dem ich ein geschmOcktes Weib gesehen," sprach der 
Meister: „0 MOnch, die Frauen sind, weil sie die anderen 
betrflgen, beschwatzen, und wenn sic in ihre Gewalt ge- 
kommen sind, ins Vcrderben stflrzen, den Katzen gleich." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebcnheit aus 
der Vcrgangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Walde im Geschlechte der 
Hahne seine Wiedergeburt. Umgeben von vielen hun- 
dert Hahnen wohnte er im Walde. Unweit davon 
wohnte eine Katze; diese betOrte mit ihrer List alle 
andern Hahne auBer dem Bodhisattva und fraB sie auf. 
Der Bodhisattva aber lieB sich von ihr nicht fangen. 
Da dachte sie: „Dieser sehr falsche Hahn kennt meine 
Falschheit und meine Gewandtheit in Listen nicht. Ich 
werde ihn mit den Worten: ,Ich will deine Frau wer- 
den‘ beschwatzen; und wenn er dann in meine Gewalt 
gekommen ist, dann werde ich ihn auffressen." 

Als er auf einem Baume saB, ging sie an dessen 
FuB hin, und indem sie ihn mit Worten bat, die vor 
allem seine SchOnheit schilderten, sprach sie folgende 
erste Strophe: 

„Dcr du voll bunter Federn bist, 
mit breitem Kamme fliegst umher, 
steig von des Baumes Zweig herab; 
umsonst 1 ) will ich dir Gattin werden.“ 


') D. h. ohne Brautgeschenke zu verlangcn. 



Als dies der Bodhisattva hbrte, dachte er: Sie hat 
alle meine Verwandten aufgefressen; jetzt will sie mich 
beschwatzen und dann auch fressen. Ich werde sie 
forttreiben." Und er sprach folgende zweite Strophe: 

„Du, Schone, bist ein VierfQfiler, 
ich bin ein Vogel nur, du Holde. 

Nicht paBt zusammen Tier und Vogel, 
drum such’ dir einen andern Gatten!" 

Darauf dachte jene: „Dieser ist aberaus schlau; 
aber durch irgendeine List mufi ich ihn tSuschen, um 
ihn verzehren zu kbnnen.** Und sie sprach folgende 
dritte Strophe: 

„Ich will dir sein ein junges Weib, 
das sanft ist und nur Liebes redet. 

So nimm mich hin nach edler Art 
und laB mich hOren, was du willst." 

Jetzt dachte der Bodhisattva: „Ich mufi ihr Schrecken 
einflofien und sie verjagen." Und er sprach folgende 
vierte Strophe: 

„Du blut’ge Vogelfresserin, 
du Rauberin, die Hahne tbtet, 
nicht wilnschest du auf edle Art 
mich dir als Gatten zu erwerben.“ 

Jene lief eilig davon und getraute sich. nicht raehr 
umzublicken. 

Folgende Strophen sprach der vOllig Erlcuchtete: 

„So machen es die schlauen Weiber 
wenn einen edlen Mann sie sehen, 
verleiten sie mit sanften Wortcn 
ihn, wie es tat beim Hahn die Katze. 

Wer einem plotzlichen Ereignis 
nicht rasch im Geist gewachsen ist, 
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der kommt in die Gewalt des Feindes. 
und spSter hat er es zu btlfien 1 ). 

Doch wer ein pldtzliches Ereignis 
mit dem Verstande schnell durchschaut, 
der wird von Feindesnot befreit, 

. wie es dem Hahn ging bei der Katze." 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkilndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Verkflndigung 
der Wahrheiten aber gelangte der unzufriedene MOnch 
zur Frucht der Bekehrung): „Damals war ich der Kbnig 
der Hahne." 

Ende der Erzahlung von dem Hahn. 


384. Die Erzahlung von der Tugend- 
flagge*). 

„In Tugend wandelt, ihr Verwandten." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen betrOgerischcn Mbnch. Damals namlich sprach 
der Meister: „Ibr Mbnche, nicht nur jetzt sondern auch 
frtlher schon war dieser Mbnch ein BetrOger," und erzahlte 
darauf folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Vogelgeschlechte seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war, wohnte er, 
umgeben von einer Vogelschar, inmitten des Ozeans 
auf einer Insel. — Damals hatten einige Kaufleute, die 
im Reiche Kasi wohnten, eine Orientierungskrahe 8 ) 
mitgenommen und fuhren mit ihrem Schiffe Ober das 
Meer. In der Mitte des Meeres zerbarst das Schiff. 

*) Diese, wie auch die drei ersten Verse der nachstcn Strophe 
stehen auch im Jataka 342; vgl. oben S. X49. 

Der Titel kommt von einem Wort in der ftlnften Strophe. 

s ) Vgl. oben S. 141. 

Dutoit, JaUkam. III. ^ 



290 


Die Orientierungskrahe flog nach jener Insel und dachte 
bei sich: „Hier ist eine groBe Schar von Vogeln. Ich 
raufi Verstellung tiben und auf diese Weise ihre Eier 
und ihre Jungen verzehren." Sie flog herab und stellte 
sich inmitten der VOgelschar mit einem Fufie auf die 
Erde, wobei sie den Schnabel often hielt. Als die Vogel 
fragten: „Wer bist du, Herr?', antwortete sie: „Ich 
bin ein Tugendhafter." „Warum stehst du aber auf 
einem FuBe?" ,,Wenn ich den zweiten FuB herunter- 
setze, so kann mich die Erde nicht tragen." „Aber 
warum stehst du da mit geOffhetem Schnabel?" „Wir 
verzehren keine andere Nahrung, wir schlOrfen nur die 
Luft ein,“ erwiderte sie. Nach diesen Worten aber 
redete sie die Vogel an: „Ich will euch eine Ermahnung 
geben, hort sie an!"; und um jene zu ermahnen sprach 
sie folgende erste Strophe: 

„In Tugend wandelt, ihr Verwandten; 
in Tugend wandelt, Heil sei euch! 

Wer tugendhaft ist, der lebt glticklich 
• in dieser und der andern Welt." 

Die Vogel merkten nicht, daB sie nur so spreche, 
um durch Betrug die Eier verzehren zu kOnnen; son- 
dern sie priesen sie mit der folgenden zweiten Strophe: 

„Edel fttrwahr ist dieser Vogel, 
er ist erfiillt mit grofier Tugend. 

Auf einem einz’gen FuBe steht er 
und preiset uns der Tugend Wert." — 

Da die Vogel diesem Bosen vertrauten, sagten sie 
zu ihm: „Herr, du nimmst ja keine andre Nahrung zu 
dir, sondern du nahrst dich von der Luft; darum gib 
auf unsere Eier und auf unsere Jungen acht," und 
flogen dann fort um sich Nahrung zu suchen. Sobald 



sie aber fort waren, frafi die bOse KrShe ihre Eier und 
ihre Jungen, bis sie sich den Bauch gefullt hatte; als 
sie dann wiederkamen, war sie ruhig und stand mit 
geOffnetem Schnabel auf einem Fufie. Als die Vogel 
bei ihrem Kommen ihre Jungen nicht sahen, schrieen 
sie laut: „Wer hat sie gefressen?“ Weil sie die Krahe 
aber filr tugendhaft hielten, zweifelten sie durchaus nicht 
an ihr. 

Eines Tages dachte der Bodhisattva: „Hier gab 
es frUher keine Gefahr; seitdem jene aber gekomraen 
ist, besteht eine. Ich mufi sie beobachten.“ Er stellte 
sich, als ob er mit den anderen Vogeln zum Futter- 
holen fortfliege, kehrte aber um und stellte sich an 
einen verborgenen Ort. Jetzt dachte die Krahe ohne 
Furcht: „Sie sind fort,“ kam herbei und fraB die Eier 
und die Jungen. Dann kam sie zurQck und stellte sich 
mit geOffnetem Schnabel auf einen FuB. 

Als nun die Vogel zuriickkehrten, versammelte der 
VogelkOnig sie alle um sich und sagte: „Als ich heute 
beobachtete, woher die Gefahr fur eure Jungen komme, 
sail ich, daB jene bOse Krahe sie auffraB; jetzt wollen 
wir sie packen!“ Er fQhrte sie hinzu, lieB sie die Krahe 
umringen und sagte: „Wenn sie entwischen will, so 
packt sie! 4 * Dann sprach er die folgenden Ubrigen. 
Strophen: 

„Ihr kennt nicht seine wahre Art, 
weil ihr ihn nicht kennt, lobt ihr ihn; 
die Eier friBt er und die Jungen 
und spricht dabei von Tugend immer. 

Anderes spricht er mit der Stimme, 
als er mit seinem Korper tut; 
mit Worten nur, nicht mit der Tat 
ist er versessen auf die Tugend. 

19 * 



; In Worten sanft, doch in dem Herzen falsch, 
der Schlange gleich, die in dem Loch verborgen, 
in Dorf und Stadt gilt er als Tugendflagge, 
der Brave, schwer erkennbar ftlr den Toren. 

Auf tOtet ihn mit euren Schnabeln, 
mit euren Flilgeln, mit den FiiBen! 

Bringt diesen Niedrigen urns Leben; 
er ist nicht wert bei uns zu weilen." 

Nach diesen Worten aber sprang der Anftlhrer der 
Vogel selbst auf und stieB mit dem Schnabel auf den 
Kopf der Krahe; auch die ilbrigen schlugen sie mit 
SchnUbeln, FtlBen und Fltigeln. So kam jene dortselbst 
urns Leben. 

Nachdem der Meister diese Begebenheit beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war die Krahe der betrQgerische MOnch, der Vogel- 
kOnig aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Tugendflagge. 


385. Die Erzfihlung von der Nandiya- 
gazelle. 

„Wenn du, Brahmane, nach Saketa." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweiite, mit Beziehung 
auf einen MOnch, der seine Mutter ernahrte. Diesen fragte 
der Meister: „Ist es wahr, o MOnch, daB du Laien er- 
nahrst?" Als dieser erwddertc: „Es ist wahr, Herr," fragte 
er weiter; .Was sind sie dir?" und erhielt die Antwort: 
„Meine Eltern, Herr." Da sprach der Meister: „Gut, gut, 
MOnch, du ahmst den Ruhm der Weisen der Vorzeit nach. 
Die Weisen der Vorzeit nfimlich, obwobl sie im Tier- 
geschlecht ihre Wiedergeburt genommen hatten, retteten 
ihren Eltem das Leben." Nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit 

Als ehedera im Reiche Kosala zu Saketa der Konig 
Kosala regierte, nahm der Bodhisattva im Gazellen- 
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geschlechte seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen 
war, hiefi er Nandiyamiga (= die Freudengazelle) und 
mit tugendhaftem Wandel ausgestattet eraShrte er seine 
Eltern. Damals war der KOnig von Kosala auf Gazellen 
versessen. Er liefi die Leute nicht ihre Acker bebauen 
u. dgl., sondern ging mit grofiem Gefolge taglich auf 
die Jagd. 

Da versammelten sich die Leute und sprachen zu- 
einander: „Ihr Edlen, dieser Konig macht uns das Ar- 
beiten unmOglich. Wie, wenn wir nun im Anjana- 
Walde einen Park mit einem Zaun umgeben, ein Tor 
erbauen, einen Lotosteich graben wUrden und dort 
Gras wachsen lieBen? Dann wollen wir mit Stdcken 
und Hammern in der Hand in den Wald gehen, die 
GebUsche abklopfen, die Gazellen herausjagen, um- 
stellen und sie in den Park treiben wie Ktlhe in ihren 
Pferch. Dann wollen wir das Tor schlieflen, dies dera 
KOnige melden lassen undwieder unseren Verrichtungen 
nachgehen.“ Alle dachten: „Dies ist das einzige Mittel;* 
und einmUtig richteten sie den Park her, gingen in den 
Wald hinein und umstellten eine Flache, die ein Yojana 
grofi war. 

In diesem Augenblicke lag gerade Nandiya in einem 
kleinen Gebiische mit seinen Eltern am Boden. Die 
Leute umringten das Dickicht eng aneinander gedrangt, 
Schilde und andere Waffen in den Handen. Da sie 
einige Gazellen dort vermuteten, gingen sie auf das 
GebUsch los. Als sie Nandiya sah, dachte er: „Heute 
kommt es mir zu, mein Leben zu opfern und dadurch 
meinen Eltern das Leben zu retten." Er erhob sich, 
grUfite seine Eltern und sagte zu ihnen: „Mutter, Vater, 
wenn diese Leute in dies GebUsch hereinkommen, wer- 
den sie uns drei sehen. Ihr kOnnt aber durch eine 
List am Leben bleiben; das Leben ist besser fUr euch. 
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Ich will euch das Leben retten und, sobald die Leute 
am Rande des Gebilsches stehen und auf das Gebiisch 
schlagen, herausspringen. Dann werden sie glauben, 
in diesem kleinen Gebiisch sei nur diese einzige Gazelle, 
und das Gebiisch nicht betreten. Seid ohne Angst!" 
Nachdem er so seine Eltern beruhigt hatte, stellte er 
sich hin zum Fortspringen gertlstet. 

Sobald nun die Leute, die am Rande des Gebilsches 
standen, anfingen zu schreien und auf das Gebiisch 
klopften, sprang jener heraus. Die Leute dachten: „Es 
wird hier nur diese einzige Gazelle gewesen sein" und 
betraten das Gebtisch nicht. Nandiya aber sprang fort 
und mischte sich unter die anderen Gazellen. Die Leute 
umringten sie und trieben alle Gazellen in den Park 
hinein; dann schlossen sie das Tor, meldeten es dcm 
Konige und kehrten dann an ihren Ort zuriick. 

Von da an kam der KOnig entweder selbst, erlegte 
eine Gazelle und nahm sie mit, oder er schickte andere 
dorthin und liefi sich eine bringen. Die Gazellen warfen 
das Los darttber. Die Gazelle, die das Los getroffen 
hatte, stellte sich zur Seite; sie wurde dann erlegt und 
mitgenommen. Nandiya trank wall rend dieser Zeit aus 
dem Lotosteiche Wasser und verzehrte die Graser; das 
Los aber traf ihn wahrenddessen nicht. 

Als aber viele Tage verflossen waren, bekamen 
seine Eltern Lust ihn zu sehen und dachten: „Wenn 
.unser Sohn, der Gazellenkttnig Nandiya, der voll Kraft 
ist und stark wie ein Elefant, noch am Leben ist, so 
wird er gewifi den Zaun tiberspringen und herbei- 
kommen um uns zu besuchen. Wir wollen ihm eine 
Botschaft zukommen lassen." Sie stellten sich an den 
Weg; da sahen sie einen Brahmanen, den sie mit 
menschlicher Stimnie fragten: „Wohin gehst du, Edler?" 
Als er antwortete: „Nach Saketa,“ sprachen sie, um 
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ihrem Sohn die Botschaft zu senden, folgende erste 
Strophe: 

„Wenn du, Brahmane, in Saketa 
in den Anjana-Wald willst gehn, 
so rede doit mit Nandiya, 
dem leiblichen Sohn von uns beiden. 

Sag’ ihm: ,Alt sind die Eltern dein, 
sie mochten dich noch einmal sehen‘.“ 

Jener gab seine Einwilligung. Als er nach Saketa 
gelangt war, ging er am nachsten Tage in den Park 
hinein und fragte: „Wer ist die Gazelle Nandiya?" 
Die Gazelle kam herbei, stellte sich in seine Nahe und 
sagte: „Ich bin es.“ Darauf erzahlte der Brahmane 
die Begebenheit. Als dies Nandiya h6rte, sprach er: 
„Ich raCchte wohl gehen, Brahmane; auch wenn ich 
den Zaun aberspringen miiBte, wUrde ich gehen. Ich 
habe aber vom Konige Nahrung, Trank und Speise 
erhalten. Dies ist mir wie eine Schuld. Auch habe 
ich lange inmitten dieser Gazellen geweilt. Datum ist 
es fur mich nicht passend zu gehen, ohne dem Kdnige 
und ihnen zum Heile verholfen und meine Kraft gezeigt 
zu haben. Wenn mich aber das Los trifft, so will ich 
den andern zum Heile verhelfen und dann ruhig kom- 
men." Indem er dies verkQndete, sprach er folgende 
zwei Strop hen: 

,,Des Kdnigs Spende, Trank und Speise, 
sie hab’ genossen ich bisher: 
nicht kann, Brahmane, diese Gaben 
dem Konig ich zuruckerstatten. 

Ich werde meine Seite bieten 
dem KOnig, wenn er spannt den Bogen; 
wenn glUcklich der Gefahr entronnen, 
dann will die Mutter ich besuchen." 
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Als dies der Brahmane vemommen, entfernte er 
sich wieder. 

In der Folgezeit kam an deni Tage, da jenen das 
Los traf, der Konig mit grofiem Gefolge in den Park. 
Der Bodhisattva stellte sich beiseite. Um die Gazelle 
zu erlegen nahm der KOnig seinen mit einem Pferde- 
huf gezierten Bogen in die Hand. Wahrend aber die 
anderen von Todesfurcbt ergriffen davonliefen, tat dies 
der Bodhisattva nicht; sondern indem er die Liebe zu 
seiner Fuhrerin machte, blieb er furchtlos unbeweglich 
stehen und bot dem Kdnig seine Seite mit den groBen 
Rippen dar. 

Infolge seiner Liebesbetatigung aber vermochte der 
Konig |den Pfeil nicht abzuschieBen. Der Bodhisattva 
rief: „Warum schieBt du den Pfeil nicht ab, o GroB- 
kOnig? SchieBe doch!“ Da erwiderte der K5nig: H Ich 
kann nicht, du Gazellenkdnig!" Der Bodhisattva ver- 
setzte: „Erkenne darum den Vorzug der Tugendhaften!" 
Befriedigt tiber den Bodhisattva warf jetzt der Konig 
seinen Bogen weg und sagte: „Dieses unverstandige 
Stuck Holz selbst kennt deine Tugend und ich, ein 
mit Verstand begabter Mensch, kenne sie nicht Ver- 
zeihe mir; ich gewahre dir Sicherheit" 

Darauf erwiderte der Bodhisattva: „0 Grofikbnig, 
du gevvShrst nur mir Sicherheit meines Lebens; was 
soli aber die Gazellenschar in diesem Parke tun?" 
„Auch ilinen gewahre ich Sicherheit" So lieB der 
Bodhisattva in der Art, wie im Nigrodha-Jataka 1 ) aus- 
gefQhrt, alien Tieren im Walde sowie alien VOgeln in 
der Luft und alien Fischen im Wasser Sicherheit ihres 
Lebens gewahren. Dann befestigte er den Kdnig in 
den fUnf Geboten und sagte: „0 GroBkOnig, ein Konig 


‘) Dies ist das 12. Jataka; Qbersetzt Band I, S. 64—75. 
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muB die Wege des Unrechts verlassen, die zehn Konigs- 
tugenden 1 ) betatigen und in Gerechtigkeit und Billigkeit 
die Herrschaft ltlhren." Diese Konigstugenden legte er 
ihm folgendermaBen in Verse gefaBt dar: 

„Almosen, Tugend, Opferfreude, 

Geradheit, Milde, Selbstbezahmung, 
VersOhnlichkeit und Menschlichkeit, 
Geduldigsein und Freundlichkeit: 

Dies sind die wahren Tugenden, 
die ich in mir verkbrpert sehe; 
daber bin ich voll Freude stets 
und ganz erfullt von FrOhlichkeit" 

Nachdem er sodann einige Tage bei dem Kbnige 
geblieben war und ihn veranlaBt hatte, zur VerkOndi- 
gung, daB alien Wesen ihr Leben gesichert sei, die 
goldene Trommel in der Stadt herumgehen zu lassen, 
sagte er noch: „Strebe ohne UnterlaB, o GroBkbnig," 
und ging darauf urn seine Eltern zu besuchen. 

Folgendes sind die Strophen des vOllig Erleuchteten: 

„Einst war ich ein Gazellenkdnig 
in dem Gebiet von Kosala; 
ich fUhrt’ den Namen Nandiya 
und war ein Tier, schfln von Gestalt. 

Urn mich zu tOten kam zum Walde 
von Anjana, dazu bestimmt, 
von Kosala der Kdnig einst, 
den Bogen mit der Sehn’ bespannt. 

Ich bot ihm meine Seite dar, 
dem Kdnig, der den Bogen spannte; 
als glQcklich ich der Not entronnen, 
ging ich die Mutter zu besuchen" 8 ). — 


*) Vgl. Band I, S. 409, Anm. 2. 

a ) Auffallenderweise stimrat diese letzte Strophe fast wdrtlich 
mit der dritten Strophe desselben Jataka (S. 295) Qbcrein. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten vcrkundigt hatte, verband er das Js- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangtc jencr MOnch, der seine 
Mutter ernahrt hatte, zur Frucht der Bekehrung): *Da- 
mals waren die Eltern AngehOrige von groBen Kbnigs- 
familien, der iBrahmane war Sariputta, der Kbnig war 
Ananda, der GazellenkOnig aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Nandiya-Gazelle. 


386. Die Erzfihlung von deni Eselssohn. 

„Mit vollem Recht fQrwahr sie sagten." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jctavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Verlockung durch die frQhere Frau. Diesen Mbnch 
fragte namlich der Meister: „Ist es wahr, Mbnch, daB du 
unzufricden bist?" und erhielt eine bejahende Antwort. Ais 
er weitcr fragte: „Wer hat dich unzufricden gemacht?", 
erwiderte jener: „Mcine fruhere Frau." Darauf sprach 
der Meister: „0 Mbnch, dieses Weib ist dir schadiich. 
FrOher schon warst du im BegrifT durch sie in ein Feuer 
zu geraten und zu sterben, als du durch Weise dein Leben 
gerettet erhieltest." Nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares ein KOnig namens Senaka 
regierte, bekleidete der Bodhisattva die SakkawQrde. 
Damals stand der KOnig Senaka mit eineni NagakOnige 
in Freundschaft. Dieser NagakOnig hatte namlich ein- 
mal seine Nagabehausung verlassen und wandelte um- 
her auf der Erde sich Nahrung suchend 1 ). Als ihn die 
Dorfknaben sahen, riefen sie: „Hier ist eine Schlange“ 
und sie trafen ihn mit Erdklumpen u. dgl. Der Kbnig 
ging gerade vorbei um sich in seinem Park zu er- 
gehen. Als er dies sah, fragte er: „Was tun diese 
Knaben?" Man antwortete ihm: „Sie werfen nach 


') Die NSgas haben eigentlich Schlangengestalt. 



299 


einer Schlange." Da sagte er: „Lafit sie nicht werfen, 
sondern jagt sie fort!", und lieB die Knaben forttreiben. 

Als so dem NagakOnig das Leben gerettet war, begab 
er sich in seine Nagabehausung und ging von dort mit 
vielen Kleinodien in der Hand zur Zeit der Mitternacht 
in das Schlafgcmach des Konigs hinein. Er gab ihm 
die Juwelen und sagte: „Durch Euch wurde mir das 
Leben gerettet." So schlofi er Freundschaft mit ihm und 
kam immer wieder um den Kdnig zu besuchen. Eines 
von seinen Nagamadchen, das unersattlich war in sinn- 
licher Lust, stellte er neben den KSnig um ihn zu 
schutzen und sagte ihm: „Wenn du sie nicht siehst, 
so sage diesen Spruch her." Mit diesen Worten gab 
er ihm einen Zauberspruch. 

Eines Tages nun begab sich der Kbnig mit dem 
Nagam&dchen in seinen Park und erging sich mit ihr 
in seinem Lotosteiche. Da sah das Nagamadchen eine 
Wasserschlange; es gab seine menschliche Gestalt auf 
und trieb Unzucht mit ihr. Als sie der Kbnig nicht 
mehr sah, dachte er: „Wohin ist sie jetzt gegangen?" 
und sagte seinen Zauberspruch her. Da sah er, daB 
sie BSses tat, und schlug sie mit einem BambusstUck. 
Das Madchen wurde zornig und begab sich in die Naga¬ 
behausung. Als sie gefragt wurde, warum sie komme, 
ervviderte sie: „Euer Freund hat mich auf den Rticken 
geschlagen, weil ich nicht nach seinem Wunsche tat," 
und zeigte die Striemen. 

Der NagakOnig, der nicht wuBte, wie sich die Sache 
in Wirklichkeit verhielt, sprach nun zu einigen Naga- 
jUnglingen: „Gehct, begebt euch in das Schlafgemach 
des Senaka und zerschmettert ihn durch den Hauch 
eurer Nase zu Spreu." Sie gingen hin und betraten 
das Schlafgemach zur Zeit, als jener in seinem Bette 
lag. Wahrend sie aber hineingingen, sprach gerade 
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der Kflnig zu seiner Gattin: „Wei8t du, Liebe, wohin 
das Nagamiidchen gegangen ist?“ „Ich weifi es nicht, 
Herr“, war die Antwort. Darauf fuhr der KGnig fort: 
„Heute, als sie sich in unserm Lotosteiche erging, gab 
sie ihre menschliche Gestalt auf und trieb Unzucht mit 
einer Wasserschlange. Um sie zu belehren, daB sie 
nicht so tun solle, schlug ich sie dafur mit einem Bam- 
busstOck. Ich forchte, sie ist nach der Nagabehausung 
gegangen, hat meinem Freund ctwas anderes erzShlt 
und so unsere Freundschaft zerstbrt." 

Als dies die NagajOnglinge horten, kehrten sie von 
dort nach der Nagabehausung zurQck und berichteten 
dies dem NagakSnige. Dieser machte sich VorwQrfe, 
begab sich sofort in das Schlafgemach des KOnigs, er- 
zahlte die Sache dem Konige und bat ihn um Ver- 
zeihung. Dann gab er ihm mit den Worten: „Dies ist 
meine Entschadigung" einen Zauberspruch, durch den 
man alle Stimmen versteht, und fttgte hinzu: „Dies, o 
GroBkOnig, ist ein unschatzbarer Zauberspruch; wenn 
du diesen Zauberspruch einem andern verratst, so 
geratst du in das Feuer und muBt sterben.“ Der Konig 
gab mit dem Worte: „Gut“ seine Zustimmung. Von 
da an verstand er selbst der Ameisen Sprache. 

Als er nun eines Tages in seinem groBen Saale safi 
und Kuchen mit Honig und Zuckersaft aB, fiel ein 
Honigtropfen, ein Tropfen Zuckersaft und ein Brockchen 
Kuchen auf den Boden. Eine Ameise, die dies bemerkt 
hatte, lief nun umher und rief: „Im Saale des Kbnigs 
ist eine Honigschttssel gesprungen, eine Wagenladung 
Zuckersaft und eine Wagenladung Kuchen ist verstreut; 
esset Honig, Zuckersaft und Kuchen!“ Da der KOnig 
diesen Ruf hbrte, muBte er lachen. Die Konigin aber, 
die in seiner Nahe stand, dachte: „Was hat der KOnig 
gesehen, daB er lachen mufite?“ 
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Nachdem er sodann den Kuchen verzehrt und ein 
Bad genommen hatte, setzte er sich auf das Polster. 
Da sprach zu einer Mtlcke ihr Mannchen: „Komm, Liebe, 
wir wollen uns an Liebeslust erfreuen.“ Sie aber er- 
widerte: „Warte noch, Herr. Jetzt werden for den 
Konig wohlriechende Substanzen herbeigebracht. Wah- 
rend er-sich mit ihnen besprengt, wird zu seinen FtiBen 
ein ParfumkOrnchen herabfallen; wenn ich dort weile, 
werde ich wohlriechend werden. Dann wollen wir uns 
auf den Rucken des Konigs setzen und uns erfreuen.“ 
Als der Konig diese Worte horte, mufite er auch lachen. 
Die KOnigin dachte wieder: „Was hat er gesehen, dafi 
er lachen mu6te?“ 

Als wiederum der Konig seine Abendmahlzeit ein* 
nahm, fiel ein KlOmpchen gekochten Reises auf den 
Boden. Da riefen die Ameisen: „Im kOniglichen Palaste 
ist ein Wagen voll Reisbrei zerbrochen; es ist niemand 
da ura den Reisbrei zu verzehren." Auch bei diesen 
Worten muBte der KOnig lachen. Da nahm die Konigin 
einen goldenen Ldffel, und indem sie ihn dem KOnige 
anbot, Oberlegte sie: „Hat wohl bei meinem Anblick 
der Konig gelacht?" 

Als sie nun mit dem Konig auf ihr Lager hinauf- 
gestiegen war und neben ihm lag, fragte sie: „Warum 
hast du gelacht, o FUrst?“ Dieser erwiderte: „Was 
geht es dich an, warum ich lache?“ Doch als er immer 
wieder gefragt wurde, sagte er es ihr. Sogleich sagte 
sie: „Teilt mir Euren Zauberspruch zum Erkennen der 
Tierstimmen mit!“ Er wies sie zurOck mit den Worten: 
„Ich kann ihn dir nicht mitteilen“, aber immer wieder 
fing sie davon an. Endlich sagte der Kdnig: „Wenn 
ich dir diesen Zauberspruch mitteile, so muB ich sterben.“ 
Doch sie antwortete: ,,Auch wenn du sterben muBt, sage 
ihn mir nur.“ Da nun der Konig unter der Gewalt des 
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Weibes stand, gab er seine Zustimmung; und indem er 
dachte: „Wenn ich ihr den Zauberspruch verrate, werde 
ich in das Feuer komvnen", fuhr er auf seinem Wagen 
nach dem Parke. — 

In diesem Augenblick betrachtete Sakka die Welt 
und bemerkte, was da vorging. Da dachte er: „Dieser 
torichte KOnig geht um eines Weibes willen in das 
Feuer hinein; ich will ihm sein Leben retten.*' Mit dem 
Asuramadchen Suja begab er sich nach Benares, machte 
es zu einer Ziege und sich selbst zu einem Ziegenbock, 
und indem er befahl: ,,Die anderen Leute sollen mich 
nicht sehen“, machte er sich vor den Wagen des Konigs. 
Ihn bemerkten nur der Kttnig und die Sindhurosse, die 
an den Wagen gespannt waren; sonst sah ihn niemand. 

Damit ein GesprJlch beginnen kOnnte, stellte sich nun 
Gott Sakka, als ob er mit der Ziege Unzucht treibe. 
Als ein Sindhurofi, das vor den Wagen gespannt war, 
dies sah, sagte es: „Lieber Ziegenbock, frtlher htfrten 
wir immer, die Bdcke seien toricht und ohne Scham, 
sahen es aber nicht bis jetzL Du aber treibst die Un¬ 
zucht, die nur im Geheimen, an einer verborgenen 
Stelle auszufuhren ist, vor den Augen von uns so vielen 
Zuschauern und schamst dich nicht. Was wir frtlher 
gehOrt, pafit zu dem, was wir jetzt sehen." Und es 
sprach folgende erste Strophe: 

„Mit vollem Recht fUrwahr sie sagten, 
gar tOricht sei ein Bock, die Weisen. 

Du Tor weifit nicht, was im Geheimen 
und was vor andern darf geschehen." 

Als dies der Ziegenbock hiirte, sprach er folgende 
zwei Strophen: 

„Auch du, mein Lieber, bist ein Tor, 
erkenne dies, du Eselssohn; 
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am Strick gehst du, vom Joch umschlungen, 
die Lipp’ durchbohrt, gesenkt das Antlitz. 

Auch sonst noch, Lieber, bist du tOricht, 
weil losgemacht du nicht entlaufst; 
dodi noch viel tOrichter, mein Lieber, 
ist Senaka, den du da fahrst.“ 

Der KOnig verstand, was die beiden sprachen; als 
er darum dies hOrte, lieB er den Wagen langsam fah- 
ren. Als aber der Esel die Erwiderung des Bockes 
vernommen, sprach er folgende Strophe: 

„DaB ich ja tOricht bin, mein Lieber, 
das darfst du glauben, ZiegenkOnig. 

Doch weshalb ist Senaka tOricht? 

Dies sage mir, der ich dich frage." 

Dies verkundigend sprach der Ziegenbock folgende 
ftinfte Strophe: 

„Weil er, zu grOBter Macht gelangt, 
dies aufgibt um der Gattin willen; 
denn damit gibt er selbst sich preis 
und sie bleibt doch nicht ihm erhalten." — 

Als der KOnig seine Worte vernahm, sprach er: 
„0 ZiegenkOnig, du tust dies nur um unsrer Rettung 
willen; sage jetzt, was wir tun sollen.“ Darauf erwiderte 
ihm der ZiegenkOnig: w O GrofikOnig, unter diesen 
Wesen gibt es keines, dem ein anderes lieber ware als 
es selbst. Wegen eines einzigen lieben Gutes ziemt es 
nicht sich selbst zu vernichten und den erworbenen Ruhm 
aufzugeben." Und er sprach folgende sechste Strophe: 
„Nicht gut tut, VolkerfUrst, ein Mann wie du, 
der, weil er denkt: ,Es ist mir lieb‘, sich opfert selbst. 
Am meisten wert ist Leben und Vollendung; 
auch spater kann ein Machtiger die Liebe haben.“ 
So gab der Bodhisattva dem KOnige eine Ermah- 
nung. Befriedigt fragte der KOnig: „0 ZiegenkOnig, 
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warum bist du gekommen?" Dieser antwortete: „Ich 
bin Sakka, o GrofikOnig; aus Mitleid mit dir, um dich 
vom Tode zu erretten bin ich gekommen." Der KOnig 
versetzte: „0 GotterkOnig, ich habe ihr gesagt, ich 
werde ihr den Zauberspruch mitteilen; was soil ich 
jetzt tun?" Der Bodhisattva erwiderte: „Ihr beide 
braucht darum nicht zu sterben. Sage ihr, dies sei eine 
Forderung ftlr das Lernen, und laB ihr ein paar Schlage 
versetzen; auf diese Weise wird sie den Spruch nicht 
lernen wollen." Diesem gab der Konig seine Zustira- 
mung. Darauf ermahnte der Bodhisattva den KOnig 
und kehrte an seinen Ort zurilck. 

Der Konig begab sich jetzt nach dem Parke,- liefi 
die KOnigin rufen und fragte sie: „Liebe, willst du 
den Zauberspruch erlernen?" „Ja, o Fttrst." „Ftihre 
darum eine Vorbedingung dafUr aus." „Was filr eine 
Vorbedingung?" „Wahrend hundert Schlage deinen 
RQcken treffen, darfst du keinen Laut von dir geben." 
Aus Gier nach dem Zauberspruch willigte sie ein. Dar¬ 
auf liefi der KOnig seine Sklaven Peitschen nehmen und 
sie auf beiden Seiten schlagen. Nachdem sie zwei oder 
drei Schlage ausgehalten, schrie sie bei den weiteren: 
»Ich will den Zauberspruch nicht!" Da sprach zu ihr 
der Konig: „Du wolltest mich sterben lassen um den 
Zauberspruch zu erhalten!" Er liefi ihr die Haut vom 
RQcken peitschen und jagte sie fort. Von da an aber 
getraute sie sich nicht mehr davon zu reden. 

Nachdem aber derMeister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkQndigt hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der VerkOndigung der 
Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedenc MOnch zur 
Frucht der Bekehrung): „Damals war der Kbnig der un- 
zufriedene MOnch, die KOnigin war die fruhere Frau, das 
Rofi war Sariputta, Gott Sakka aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Eselssobn. 
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387. Die Erz&hlung von der Nadel. 

„Wcr will sich eine Nadel kaufen." Dies erzahlte dcr 
Meister, da er im Jelavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Vollkommenheit des Wissens. Die Begebenheit wird 
im Mahaummagga-Jfitaka 1 ) erz&hlt werden. — Damals aber 
sprach der Meister zu den Mdnchen: „Ihr MOnche, nicht 
nur jctzt sondern auch frQher schon war der Vollendete 
einsichtsvoll und der Listen kundig." Nach diesen Worten 
crzShlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Schmiedefarailie 
seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen war, 
war er zur Vollendung seiner Kunst gelangt. Seine 
Eltern aber waren arm. Unweit von ihrem Dorfe be- 
fand sich ein aus tausend Hausern bestehendes Schmiede- 
dorf. Der Alteste dieser tausend Schmiede war ein 
Gtinstling des KOnigs, wohlhabend und begtltert Er 
hatte eine einzige Tochter von aufierster Schbnheit'; 
diese glich den Gottermlidchen und war mit den Sch6n- 
heitsvorzQgen der JanapadakalySnl 2 ) ausgestattet. Aus 
den benachbarten DGrfern kamen die Leute, um sich 
Beile, Axte, Pflugscharen, Treibestachel u. dgl. machen 
zu lassen, in dies Dorf und sahen dort immer dies 
Madchen. Wenn sie dann in ihre DOrfer zurUckgekehrt 
waren, priesen sie tiberall, wo sie safien usw., dessen 
SchGnheit. 

Als dies der Bodhisattva hOrte, wurde er schon vom 
blofien Hdren in sie verliebt und dachte: „Ich will sie 
zu meiner Genossin machen." Er nahm Stahl von bester 
Art und machte eine feine, feste Nadel, die Wtlrfel 

*) Dies ist Jataka 546; bei FausbOll Band VI, S. 329-478. 

*) Auf Dcutsch „die Schdne vom Lande", ein zu Buddhas 
Zeit wegen seiner SchOnheit berflhmtes Madchen, die Gelicbte 
von Buddhas Bruder Nanda. Vgl. Band II, S. 106 u. 0, 

Du toil, Jatakam. III. 20 
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durchbohrte und im Wasser oben schwamm. Dann ver- 
fertigte er eine zweite von derselben Art als ihren Be- 
halter, die auch einen WOrfel durchbohren konnte. Auf 
diese Art raachte er fiir die erste sieben Behalter. Wie 
er sie machte, braucht man nicht zu sagen; denn infolge 
der GroBe der Weisheit, die die Buddhas besitzen, ge- 
lingt ihnen alles. — 

Er legte darauf die Nadel in eine kleine Rohre, tat 
diese in einen Oberzug und begab sich damit in jenes 
Dorf. Nachdem er die StraBe, in der der Alteste der 
Schmiede wohnte, erfragt hatte, ging er dorthin, stellte 
sich vor seine Tare und pries seine Nadel mit folgenden 
Worten: H Wer wUnscht von mir eine so beschaffene 
Nadel um Geld zu kaufen?" So in der Nahe der Haus- 
tilre des Altesten der Schmiede stehend, sprach er fol- 
gende erste Strophe: 

„Wer will sich eine Nadel kaufen, 
die nicht zu rauh und nicht zu hart, 
gar spitz und rein mit gutem Ohr, 
ganz klein ist und von scharfer Spitze?" 

Nachdem er so gesprochen, pries er sie weiter an 
mit der folgenden zweiten Strophe: 

„Gut abgerieben, gut geOhrt, 
auf alien Seiten gut gerundet, 
sie sticht gar fein, ist gut geh&rtet: 

Wer will sich diese Nadel kaufen?" — 

In diesem Augenblicke iachelte gerade jenes Mad- 
chem seinen Vater, der sich nach dem FrOhmahle um 
sich zu erholen auf ein kleines Ruhebett gelegt hatte, 
mit deni Stengel einer Facherpalme. Als sie aber die 
stiBe Stimme des Bodhisattva vernahm, da war es ihr, 
als ware sie von einem noch feuchten Stuck Fleisch 
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am Herzen getroffen und als hatte sie sich mit tausend 
KrQgen Wassers von ihremSchmerz befreit. Sie dachte: 
„Wer verkauft da mit stiBer Stimme in dem Dorfe, wo 
die Schmiede wohnen, eine Nadel? Zu welchem Zweck 
ist er gekommen? Ich will ihn kennen lernen." Sie 
legte den Palmenwedel hin, ging aus dem Hause her- 
aus, stelltc sich drauBen auf die Veranda und begann 
mit dem Bodhisattva zu reden. Der Wunsch der Bodhi- 
sattvas namlich geht in Erftlllung und er war ja uni 
ihretwillen in dies Dorf gekommen. 

Sie redete ihn also folgendermaBen an: „Du junger 
Brahmane, die Bewohner des ganzen Reiches kommen 
um Nadeln u. dgl. zu kaufen in dieses Dorf. Du willst 
in deiner Torheit im Schmiededorfe Nadeln verkaufen! 
Wenn du auch den ganzen Tag den Vorzug deiner 
Nadel verkUndigst, wird doch niemand eine'Nadel neh- 

men. Wenn du Geld erhalten willst, so gehe in ein 

andres Dorf." Und sie sprach folgende zwei Strophen: 

„Von diesem Dorfe kommen doch 
die Nadeln und die Fischerhaken; 
wer ist dies, der im Schmiededorfe 
noch Nadeln zu verkaufen wOnscht? 

Von hier bezieht man seine Waffen 
und andre Sachen aller Art; 
wer ist dies, der im Schmiededorfe 
sich anmaBt Nadeln zu verkaufen ?“ 

Als der Bodhisattva ihre Worte hOrte, antwortete 
er: „Liebe, weil du es nicht verstehst, aus Unkenntnis 
redest du so;" und er sprach folgende zwei Strophen: 

„Im Schmiededorfe soil man Nadeln 
verkaufen, weil man dort sie kennt; 
am besten wissen es die Meister, 
ob etwas gut gemacht, ob schlecht. 

20 * 
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Auch diese Nadel, die ich machte, 
die soli dein Vater prUfen, Liebe; 
dann wird er rair dich abergeben 
und alle Schatze, die im Hause." — 

Der Alteste der Schmiede hatte die ganze Unter- 
haltung angehOrt. Er rief seine Tochter herbei und 
fragte: „Meine Tochter, mit wem sprichst du?" Sie 
antwortete: „Vater, ein Mann verkauft Nadeln; mit 
diesem." „Rufe mir ihn also herbei!" Sie ging hin 
und rief den Bodhisattva. Dieser begruBte den Altesten 
der Schmiede und blieb stehen. Darauf fragte ihn dieser: 
„In was far einem Orte wohnst du?" „Ich wohne in 
dem und dem Dorfe und bin der Sohn des Schmiedes 
so und so." „Warum bist du hierhergekommen?" „Um 
eine Nadel zu verkaufen." „Bringe sie her; lafl uns 
deine Nadel sehen." 

Weil aber der Bodhisattva seinen Vorzug inmitten 
von alien kundtun wollte, erwiderte er: „Ist es nicht 
besser, wenn sie inmitten aller betrachtet wird, als 
wenn sie nur einzelne anschauen?" Jener antwortete: 
„Gut, mein Sohn"; er lieB alle Schmiede zusammen- 
kommen und sagte dann von ihnen umgeben: „Bringe 
jetzt deine Nadel, mein Sohn." Dieser sagte: „Meister, 
lafit zuerst einen Ambofi und eine mit Wasser gefUllte 
Metallschale bringen." Dies geschah. Darauf zog der 
Bodhisattva die Nadelbuchse aus dem Oberzug und gab 
sie ihm. Der Alteste der Schmiede zog die Nadel her- 
aus und fragte: „Ist dies die Nadel, mein Sohn?“ Dieser 
antwortete: „Dies ist nicht die Nadel, es ist nur ein Be- 
hillter." Wahrend jener sie aber genau betrachtete, 
sah er an ihr weder das Ende noch die Spitze. Der 
Bodhisattva liefi sie sich bringen, entfernte mit seinem 
Nagel den Behalter, und indem er den vielen Anwesen- 
den zeigte, dies sei die Nadel und dies der Behalter, 
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legte er die Nadel in die Hand des Meisters und die 
NadelhOlse zu seinen FaBen. Wieder sagle der Meister: 
„Dies ist die Nadel, glaube ich", und wieder entgegnete 
der Bodhisattva: „Auch dies ist nur ein Nadelbehalter" 
und entfernte diesen mit dem Nagel. So legte er der 
Reihe nach sechs Nadelhtilsen zu den FuBen des 
Schmiedealtesten und legte dann mit den Worten: „Dies 
ist die Nadel" die Nadel in seine Hand. 

Da klappten die tausend Schmiede vor Freude mit 
den Fingern und sie warfen ihre Gewander in die Hohe. 
Darauf fragte ihn der Schmiedealteste: „Mein Sohn, 
welche Kraft hat deine Nadel?“ Er antwortete: „Meister, 
laBt von einem starken Mann den Ambofi aufheben und 
unter den AmboB die SchUssel mit Wasser setzen; dann 
stoBt die Nadel in die Mitte vom Ambofi.'* Jener liefi 
so tun und stieB dann die Nadel mit ihrer Spitze in die 
Mitte des Ambosses. Sie durchbohrte den Ambos und 
kam auf der anderen Seite wieder hervor auf der Ober- 
flache des Wassers, indem sie nicht um Haaresbreite zu 
hoch oder zu tief war. 

Da riefen alle Schmiede: „Wir haben die ganze 
Zeit aber noch nie auch nur gehbrt, daB die 
Schmiede etwas derartiges vermdchten." Sie klappten 
mit den Fingern und warfen tausend Gewander in der 
Luft herum. Der Schmiedealteste aber rief seine 
Tochter herbei und sprach inmitten der Versamralung: 
„Dies Madchen pafit for dich." Mit diesen Worten 
sprengtc er Wasser aber sie und gab sie ihm. In der 
Folgezeit wurde der Bodhisattva nach dem Tode des 
Schmiedealtesten in diesem Dorfe der Alteste der Schmiede. 

Nachdem der Meister diese Unterwcisung bescblossen 
und die Wahrheiten verkQndigt hatte, verband er das 
J&taka mit folgenden Worten: „Die Tochter des Schmieds 
war Rahulas Mutter, der weise Schmiedesohn aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von der Nadel. 
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388. Die Erzahlung von Tundila. 

„Ganz neues Futter wird uns hcut’.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen MOnch, der sich vor dem Tode filrchtete. Diescr 
namlich, ein zu Savatthi wohnender Sohn aus guter Fa- 
milie, war im Orden MOnch geworden, doch war er mit 
Todesfurcht erfullt. Wenn er nur die leise Bewegung 
eines Zweiges, das Fallen eines StOckchens Holz, die 
Stimme eines Vogels odcr eines vierfUfiigen Tiers Oder 
etwas anderes derart hbrte, wurde er von Todesfurcht 
ergriffen und lief zitternd umher wie ein in den Leib ge- 
troffener Hase. 

In der Lehrhalle begannen darflber die Mflnche fol- 
gendes Gesprflch: „Freund, der MOnch so und so ist voll 
Todesfurcht; wenn er auch nur ein leises GerSusch hbrt, 
lauft er zitternd davon. FOr diese Wesen aber ist nur 
der Tod gewifi, das Leben aber ungewifi; ist nicht gerade 
dies grflndlich zu erwSgen?" Da kam der Meister und 
fragtc: „Zu welcher Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr 
euch jetzt hier niedcrgelassen?" Als sie antworteten: „Zu 
der und der", liefl er jenen MOnch zu sich rufen und 
fragte ihn: „Ist es wahr, MOnch, daB du dich vor dem 
Tode fQrchtest?" Als jener die Frage bejabte, sprach der 
Meister: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, sondern auch frQher 
schon war dieser voll Todesfurcht." Nach diesen Worten 
erzahlte er folgendc Begebcnheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Leibe eines weiblichen Schweins 
seine Wiedergeburt. Als die Sau ihre Leibesfrucht zur 
Reife gebracht hatte, gebar sie zwei Sohne. Eines Tages 
nahm sie dieselben mit sich und legte sich in einer 
Hoble nieder. 

Da kam eine alte Frau, die in einem Tordorfe von 
Benares wohnte, von ihrem Baumwollenfelde mit reifer 
Baumwolle des Weges daher und stieB mit ihrem Stocke 
auf die Erde. Als die Sau diesen Ton hOrte, liefi sie 
aus Todesfurcht ihre Jungen allein und lief davon. Die 
Alte sah die jungen Schweine; sie bekani mfltterliche 
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GefUhle, legte sie in ihren Korb und trug sie nach 
Hause. Das altere nannte sie den groBen Turujila 1 ), 
das jUngere den kleinen Tu(i<}ila und sie zog sie auf 
wie ihre eigenen Kinder. In der Folgezeit wuchsen sie 
und wurden groB von KOrper. Aber obwohl man zu 
der Alten sagte: „Gib sie uns um Geld", erwiderte sie: 
„Es sind meine Sohne" und gab sie niemand. 

Wahrend eines Festes nun tranken einmal Spitz- 
buben Branntwein und das Fleisch war ihnen aus- 
gegangen. Wahrend sie jetzt uberlegten, woher sie 
Fleisch bekommen konnten, fiel ihnen ein, daB im 
Hause jener Alten Schweine seien. Sie nahmen Geld 
mit, gingen dorthin und sagten zu ihr: „Mutter, nimm 
das Geld und gib uns ein Schwein dafOr!" Sie aber 
wies sie zurOck mit den Worten: „Nein, meine Lieben; 
kann man seine Sdhne verkaufen, damit ihr Fleisch ver- 
zehrt werden soli?" Die Spitzbuben erwiderten: „Mutter, 
Schweine sind doch nicht Sohne von Menschen; gib 
sie uns!" 

Als sie aber trotz ihrer wiederholten Bitten nichts 
erhielten, gaben sie der Alten Branntwein zu trinken, 
und als sie berauscht war, legten sie ihr Kahapanas 
in die Hand mit den Worten: „Mutter, was willst du 
mit den Schweinen tun? Nimm das Geld und mache 
dir einen Vorteil daraus!“ Jene nahm die Kahapanas 
an und erwiderte: „Ihr Lieben, den groBen Tundila 
kann ich euch nicht geben, aber den kleinen Turtdila 
kOnnt ihr nehmen." „Wo ist er?“ „Hier in diesem 
GebUsch.' 4 „Rufe ihn her!“ „Ich hahe kein Futter.“ 

Darauf lieBen die Spitzbuben fur Geld eine SchUssel 
voll Reisbrei herbeiholen. Die Alte nahm ihn, ftlllte 
damit den an der Ttlre stehenden Schweinetrog und 

*) Tuotfila hcifit „der Nabel", doch kann das Wort auch 
„Rassel 14 bedcuten. 
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stellte sich in die Nahe des Troges. Die Spitzbuben, 
dreiBig an Zahl, stellten sich ebendorthin rait Stricken 
in den Handen. Jetzt rief die Alte: „Lieber Kleintundila, 
he, so komm doch!“ 

Als dies Grofi-Tuncjila hOrte, merkte er: „Die ganze 
Zeit tiber hat raeine Mutter dera Klein-Turidila nicht 
zuerst gerufen; rair ruft sie immer zuerst. Sicherlich 
wird heute far uns eine Gefahr bestehen!" Und er 
sprach zu seinem jUngeren Bruder: „Lieber, meino 
Mutter ruft dir; gehe hin und sieh!“ Jener ging aus 
dem Gebusch heraus; als er aber in der Nahe des 
Futtertroges die Leute stehen sah, dachte er: ,,Heute 
muB ich sterben“ und kehrte von Todesfurcht erfullt 
um. Zitternd kam er zu seinem Bruder zurUck und 
konnte nicht stille stehen, sondern lief bestandig zitternd 
umher. Als GroB-Tundila dies sah, fragte er ihn: „Mein 
Lieber, du zitterst heute, du laufst umher und blickst 
nach dem Eingang; was tust du da?“ Der andere er- 
zahlte ihm, was er gesehen, und sprach folgende erste 
Strophe: 

,',Ganz neues Futter wird uns heut’ gegeben. 

Voll ist der Trog, die Mutter steht dabei 
und viele Manner, Stricke in den Handen; 
darum gefallt es gar nicht mir zu fressen." 

Als dies der Bodhisattva hOrte, antwortete er: 
„Lieber Klein-Tupdila, der Zweck, warum meine Mutter 
uns Schweine bisher aufgezogen hat, ist jetzt erfullt. 
Habe keine Angst!" Und indem er mit sOBer Stimme 
mit Buddhaanmut die Wahrheit verkOndete, sprach er 
folgende zwei Strophen: 

„Erschreckt laufst du umher, blickst nach dem Eingang, 
doch schutzlos bist du; wohin willst du fliehen? 
Wenn auch nur widerwillig, friB nur, Turidila; 
des Fleisches willen sind wir aufgezogen. 
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Steig’ in den See hinein, der ohne Schmutz, 
entferne alien Schweifi und alle Flecken; 
besprenge dich mit neuen Wohlgerilchen, 
die nie verlieren ihren safien Duft" — 

Wahrend nun er, der die zehn Vollendungen be- 
tatigt und die Vollkommenheit in der Liebe zu seiner 
Fflhrerin gemacht hatte, den ersten Vers hersagte, ver- 
breitete sich dieser Schall Qber die ganze Stadt Benares, 
die doch zwOlf Yojanas im Umkreise maB. Im Augen- 
blicke, da sie ihn hOrten, kamen vom Konig und Vize- 
ktinig angefangen alle Bewohner von Benares herbei; 
und auch diejenigen, die nicht herbeikamen, standen in 
ihrem Hause still und lauschten. Die Leute des Kdnigs 
hieben das Gebiisch ab, machten den Boden eben und 
bestreuten ihn mit Sand. Bei den Spitzbuben hOrte 
der Branntweinrausch auf; sie warfen die Stricke weg 
und blieben stehen, indem sie der Lehre lauschten. 
Auch bei der Alten hOrte der Rausch auf. Der Bodhi- 
sattva aber begann inniitten der grofien Menschenmenge 
Klein-Tundila in der Wahrheit zu unterweisen. 

Als dies Klein-Turidila vernahm, dachte er: „Mein 
Bruder spricht so; es war aber doch noch niemals da, 
dafi unser Geschlecht in den Lotosteich hinabstieg und 
von seinem Kdrper den anklebenden Schweifi und 
Schmutz abwusch, dafi es den alten Geruch aufgab und 
einen neuen Wohlgeruch annahm. Was hat wohl mein 
Bruder im Auge, dafi er so spricht?" Und indem er 
danach fragte, sprach er folgende vierte Strophe: 

„Was fUr ein See ist ohne Schmutz ,\ 
was wird genannt Schweifi und Befleckung 
und was ist das fUr neue Salbe, 
die ihren Duft niemals verliert?" 

Da dies der Bodhisattva hdrte, erwiderte er: „HOre 
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also mit gespannter Aufmerksamkeit zu," und indem er 
mit Buddhaanmut die Wahrheit verkUndete, sprach er 
folgende Strophen: 

„Die Wahrheit ist der See, der ohne Schmutz, 
das B5se ist der Schweifi und die Befleckung, 
die Tugend ist der neue Wohlgeruch, 
der seinen siiBen Duft niemals verliert. 

Es freut sich, wessen KOrper wird getotet, 
nicht freut sich der, der seinen Leib behalt; 
erfreut ob ihrer Tugendfillle, welche 
wie Vollmond strahlt, verlassen sie das Leben." 1 ) 

So lehrte der Bodhisattva mit stifier Stimme mit 
Buddhaanmut die Wahrheit. Die ganze Menschenmenge 
klappte hunderttausendfach mit den Fingern, die Ge- 
wander flogen in der Luft umher und die ganze Luft 
war erftillt von Heilrufen. Der Konig von Benares ehrte 
den Bodhisattva durch Verleihung der Konigswiirde; 
auch der alten Frau lieB er groBe Ehrung zuteil werden. 
Die beiden Briider aber liefi er in duftendem Wasser 
baden, ihnen Gewander anziehen und sie mit kostbaren 
Juwelen schmtlcken. Dann itlhrte er sie in die Stadt, 
setzte sie an Sohnesstatt ein und pflegte sie mit groBem 
Gefolge. 

Der Bodhisattva lehrte den Kdnig die fiinf Gebote; 
alle Bewohner von Benares und alle Bewohner des 
Reiches Kasi beobachteten die Gebote. Der Bodhisattva 
predigte ihnen an alien Monatshalften die Lehre; er 
setzte sich auf den Richterstuhl und entschied die Rechts- 
streitigkeiten. Solange er lebte, gab es niemand, der 
eine falsche Klage eingereicht hatte. 


') Der Kommentator gibt eine lange Erklarung zu diesen 
Strophen, wobei er auch vom Dhammapadam die Strophen 54 
bis 56,66, 67 und 130 ganz und von Strophe 69 den Anfang anfahrt. 
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In der Folgezeit starb der Kdnig. Nachdem der 
Bodhisattva seinem Leichnam die letzte Ehrung hatte 
zuteil werden lassen, liefi er alle seine Entscheidungen 
in ein Buch schreiben und sagte: *Wenn ihr einen 
Rechtsstreit entscheidet, so sehetzuvor dieses Buch nach." 
Dann verkOndigte er der Volksmenge nochmals die 
Lehre, ermahnte sie zur Standhaftigkeit und zog sich 
hierauf, wftbrend alle klagten und weinten, mit Klein- 
Tu^idila in den Wald zurtick. Die Ermahnung des 
Bodhisattva aber blieb damals sechzigtausend Jahre in 
Kraft. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkllndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Verkilndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener Mtinch, der den Tod 
fQrchtete, zur Frucht der Bekehrung): ,.Damals war der 
Kdnig Ananda, Klein-Tupclila war der MOnch, der den 
Tod furchtete, die Versammlung war die Buddha-Gemeinde, 

Grofi-Tundila aber war icb." 

Ende der Erzahlung von Tundila. 


389. Die Erzahlung von dem goldenen 

Krebs. 

„GehOrnt ist dieses Tier." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung auf die Lebens- 
aufopferung des Ananda urn seinetwillen. Die Begebenheit, 
soweit sie sich auf die Entsendung der Bogenschutzen be- 
zieht, ist im Khapdahala-Jataka x ), der Schrei des Elefanten 
Dhanapala im Cullaharnsa-Jataka 2 ) erz&blt. Damals aber 
bcgannen die Monche in der Lehrhalle folgendes GesprSch : 
„Freund, der Schatzmeister der Lehre 3 ) Ananda, der die 


*) Dies ist das 542. Jataka; bei FausbOll Band VI, S. 129—157. 
’) Jataka 533; bei Fausbdll Band V, S. 333 - 354 - 
8 ) Ein oft gebrauchter Ehrenname Anandas. Zur Sache vgl. 
„Leben des Buddha", S. 172 ff. 


far einen Schaler mdgliche Vollkommenheit erreicht hatte, 
bat far den vOllig Erleuchteten, als der Elefant DhanapS- 
laka kam, sein Leben aufgeopfert." Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr MOnche, habt 
ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: 
„Zu der und dcr“, sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, 
sondern auch schon fraher opferte Ananda far mich sein 
Leben." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Bege- 
benheit aus der Vergangenheit. 

Ebedem befand sich an der Ostseite von Rajagaha 
ein Brahmanendorf, Salindiya mit Namen. Damals nahm 
der Bodhisattva in diesem Dorfe seine Wiedergeburt in 
einer Brahmanenfamilie, die das Feld bebaute. Als er 
herangewachesn war, sorgte er far seine Familie. Auf 
der Nordostseite dieses Dorfes pflagte er in der Ebene 
vonMagadha ein Feld in derGrdfie von tausend Kansas. 

Als er eines Tages mit seinen Leuten auf das Feld 
ging, befahl er seinen Arbeitern, sie sollten pflagen; er 
selbst begab sich um sein Antlitz zu waschen zu einera 
groBen Teiche am Ende des Feldes. In diesem Teiche 
aber hauste ein goldfarbiger Krebs, sehr schOn und 
lieblich anzusehen. Der Bodhisattva nun nahm einen 
Zahnstocher in den Mund und stieg in den Teich hinab. 
Wahrend er sich das Antlitz wusch, kam der Krebs 
herbei. Jener hob ihn auf, legte ihn in sein Ober- 
gewand und nahm ihn so mit; nachdem er dann auf 
dem Felde seine Arbeit verrichtet, ging er wieder zu 
demselben Teiche, setzte den Krebs ins Wasser und 
kehrte nach Hause zurilck. 

Wenn er von da an auf das Feld kam, begab er 
sich zunachst nach jenem Teiche und legte den Krebs 
in sein Obergewand hinein; dann erst ging er seiner 
Arbeit nach. Auf diese Weise wurden sie miteinander 
sehr vertraut. Der Bodhisattva ging bestandig auf das 
Feld. In seinen Augen aber waren die fanf Reize und 
die drei Kreise sehr klar sichtbar. 
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Ein Krahenweibchen aber sah von ihrem Neste 
aus, das sich am Ende des Feldes auf einer Facher- 
palme befand, dessen Augen und bekam Lust sie zu 
fressen. Darum sprach sie zu ihrem Gatten: „Herr, 
ich habe ein GelUste bekommen." „Was denn fttr ein 
GelUste?" „Ich mUchte die Augen eines Brahmanen 
verzehren." „Da hast du ein bOses GelUste bekommen; 
wer wird sie dir herbeischaffen kOnnen?" „Du kannst 
es nicht, das weiB ich. Aber in dem Ameisenhaufen, 
der unweit von dieser Facherpalme sich befindet, haust 
eine schwarze Schlange. D.eser diene; sie wird jenen 
beifien und toten und dann kannst du ihm die Augen 
aushacken und sie mir bringen." Das Mannchen gab 
seine Zustimmung und diente von da an der Schlange. 
Zur Zeit aber, als das vom Bodhisattva gesate Getreide 
Sprossen bekam, war der Krebs groB geworden. 

Eines Tages nun sprach die Schlange zur Krahe: 
„Freund, du wariest mir immer auf, was soli ich dir 
dafUr tun?" Das KrahenmUnnchen antwortete: „Ge- 
bieter, Eure Dienerin hat nach den Augen des Besitzers 
dieses Feldes ein GelUste bekommen; weil ich durch 
Eure Macht dessen Augen erhalten mdchte, darum 
warte ich Euch auf." Die Schlange erwiderte: „Gut, 
das ist nicht schwer; du sollst sie erhalten." Nachdem 
sie die Krahe so getrOstet, legte sie sich am nachsten 
Tage an dem Wege, den der Bodhisattva kommen 
muBte, an der Grenze des bewasserten Feldes im Gras 
verborgen nieder und wartete auf sein Kommen. 

Als nun der Bodhisattva kam, stieg er zuerst in 
den Teich hinab und wusch sich das Gesicht; dann 
betatigte er seine Liebe, indem er den Goldkrebs auf- 
hob und in sein Obergewand hineinlegte. Hierauf ging 
er auf sein Feld. Als die Schlange ihn kommen sah, 
schnellte sie rasch empor und biB ihn in des Fleisch 
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seiner Wade, so dafi er bei dem AmeisenhOgel nieder- 
fiel; dann machte sie sich davon. Sobald aber der 
Bodhisattva hinfiel, sprang der Goldkrebs aus dem Ge- 
wande heraus und in demselben Augenblick kain das 
Krahenmannchen herbei und setzte sich dem Bodhi¬ 
sattva auf die Brust. 

AIs die Krahe sich niedergesetzt hatte, streckte sie 
ihren Schnabel nach den Augen des Bodhisattva aus. 
Da dachte der Krebs: „Durch diese Krahe ist mein 
Freund in Not gekommen; wenn ich sie fasse, wird die 
Schlange kommen." Er fafite wie mit einer Schmiede- 
zange die Krahe mit seinen Scheren fest am Halse. 
AIs er miide wurde, fafite er sie etwas loser. Da rief 
die Krahe die Schlange herbei, indem sie schrie: 
„ Freund, warum lafit du mich allein und laufst fort? 
Ein Krebs plagt mich; komme sogleich, dainit ich nicht 
sterbe." Und sie sprach folgende erste Strophe: 

„Gehdrnt ist dieses Tier mit stieren Augen, 
die Haut wie Knochen, haarlos, stets ini Wasser. 
Von ihm besiegt schrei ich in meiner Not: 
holla, mein Freund, warum verlafit du mich?" 1 ) 

AIs dies die Schlange hdrte, stellte sie hoch ihren 
Schwanz auf und kam herbei, die Krahe trdstend. 

Wahrend der Meister diese Begcbenheit schilderte, 
sprach er, der vOllig Erleuchtete, folgende zweite Strophe: 

„Mit aufgebl&hter Brust und steifem Schweif, 
so ging die Schlange zu dem Krebse hin, 
als Freund dem Freunde Rettung zu erwirken; 
doch auch die Schlange packte fest der Krebs." 

Als aber der Krebs made geworden war, fafite er 
auch sie etwas loser. Da dachte die Schlange: „Die 

') Dies ist auch die erste Strophe des 267. Jataka; Obersetzt 
Band II, S. 390. 
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Krebse fressen doch vveder Krahenfleisch noch Schlangen- 
fleisch; aus welchera Grunde hat er uns beide gepackt?" 
Und indem sie den Krebs fragte, sprach sie folgende 
dritte Strophe: 

„Ein Krebs ist doch auf Kriihen nicht versessen 
noch auf die Schlangen, ura ihr Fleisch zu fressen; 
ich frage dich mit deinen stieren Augen, 
warura hast du uns beide denn gepackt?" 

Als dies der Krebs hOrte, sprach er ura den Grund 
zu erzahlen, warum er sie gepackt, folgende zwei 
Strophen: 

„Der Mann hier liebte immer meinen Vorteil; 
er nahm mich aus dem Wasser mit sich fort. 
Nachdem er tot, bin ich in tiefer Trauer, 
denn ich und er, wir sind nicht mehr beisammen. 

Wenn sie mich sehn mit meinem grofien Kdrper, 
wird alles Volk bestrebt sein mich zu toten, 
denn sttB ist ja mein Fleisch und weich und kraftig; 
ituch Krahen tOten mich, wenn sie mich sehen." 

Da dies die Schlange hOrte, dachte sie: „Durch 
eine List werde ich den Krebs betrUgen und so die 
Krahe und mich frei machen." Und um ihn zu tauschen 
sprach sie folgende sechste Strophe: 

„Wenn darum du uns beide hast gepackt, 
so stehe auf der Mann; ich hoi’ das Gift heraus. 
Befreie nur mich und die Krahe rasch, 
bevor das Gift wird wirksam und ihn tOtet.“ 

Als dies der Krebs vernahm, dachte er: „Diese 
Schlange will mit einer List mich veranlassen, daB ich 
sie beide loslasse, und dann davoneilen. Sie kennt 
nicht meine Erfahrung in den Listen. Ich will jetzt, 
damit die Schlange sich bewegen kann, die eine Schere 
los machen; die Krahe aber werde ich nicht loslassen." 
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Indem er so bei sich dachte, sprach er folgende 
siebente Strophe: 

„Die Schlange mach’ ich |los, doch nicht die Krahe; 
gefesselt bleibe unterdes die Krahe. 

Doch wenn den Mann heil und gesund ich sehe, 
so lafi’ die Krah’ ich los wie jetzt die Schlange." 

Nach diesen Worten aber machte er, damit sich 
die Schlange leicht bewegen konnte, die eine Schere 
los. Die Schlange sog das Gift heraus und machte 
so den KOrper des Bodhisattva frei vom Gift. Ohne 
Schmerz erhob er sich und stand wieder da mit 
seinem frtlheren Aussehen. Der Krebs aber dachte: 
„Wenn diese beiden gesund bleiben, wird for meinen 
Freund kein Nutzen daraus entstehen; ich werde sie 
vernichten." Er schnitt beiden, wie Lotosknospen mit 
einem Messer, dieKdpfe mit seiner Schere ab und tdtete 
sie so. Auch das Krahenweibchen entfloh von diesem 
Orte. Darauf zerschlug der Bodhisattva den KOrper der 
Schlange mit einem Stocke und warf ihn in das Ge- 
btlsch; denGoldkrebs verbrachte er wieder in denTeich, 
badete und kehrte dann in sein Dorf Salindiya zurQck. 
Von da an hatte er noch festere Freundschaft mit dem 
Krebse. 

Nacbdem der Meister diese Unterweisung bescblossen 
und die Wahrheiten verkundigt hatte, sprach er um das 
Jataka zu verbinden folgende SchluBstrophe: 

„Die Krahe war zu der Zeit Devadatta, 
die schwarze Schlang’ jedoch war Mara; 

Ananda war der liebevolle Krebs, 
doch ich war damals der Brahmane. 41 

Am Ende der VcrkQndigung der Wahrheiten wurden 
viele bekehrt u. dgl. Das Krahenweibchen aber wurde in 
der Strophe nicht erw&hnt, es war die junge Brahmanin Cifica. 
Ende der Erzahlung von dem Goldkrebs. 
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390. Die Erz&hlung von Mayhaka. 

„ Ein Vogel namens Mayhaka. “ Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen 
fremdcn GroBkaufmann. Zu Savatthi nSmlich war ein frem- 
der GroBkaufmann, der war reich und sehr wohlhabend. 
Er aber genoB weder selbst seinen Reichtum noch gab er 
anderen davon. Er verzehrte nicht die Speisen von mannig- 
fachem Wohlgeschmack, die ihm gebracht wurden, son- 
dem nahrte sich nur von Brei aus wildcm Reis und saurer 
Bruhe dazu; wenn ihm Kasigcwander, die von Weihrauch 
duftetcn, gebracht wurden, tat er diese weg und bekleidete 
sich mit Gewandern aus dicken, haarigen Stoffen wie far 
Zuckersacke. Wenn ihm ein mit edlen Rossen bespannter, 
von Gold und Edelsteinen schimmernder Wagen gebracht 
wurde, lieB er ihn entfernen und fuhr auf eincm alten 
Wagen mit einem aus Blattern bestehenden Sonnenschirm 
Ober dem Kopfe. 

Da er zeitlebens weder Almosen gespendet noch andre 
gute Werke vollbracht hatte, wurde er nach seinem Tode 
in der Roruva-Holle wiedergeboren. Er hinterlieB keinen 
Sohn, deshalb wurde sein VcrmOgen Eigentum des KCnigs. 
Sieben Tage und sieben Nachte dauerte es, bis es in den 
Palast des Kbnigs gcschafft war. 

Als es dorthin aberfOhrt war, ging der Kbnig nach 
dem FrOhmahle nach dem Jetavana, wo er den Meister 
begrQfite. Als dieser ihn fragte: „Warum, o GrofikCnig, 
kommst du nicht mehr zur Buddha-Aufwartung?", antwortete 
er: „Herr, zu Savatthi starb namlich ein fremder Grofi¬ 
kaufmann. Wahrend dessen herrenloses VermOgcn in unser 
Haus verbracht wurde, vergingen sieben Tage. Obwohl 
er aber so viele Schatze erworben hatte, genofi cr weder 
far sich selbst etwas noch gab er anderen davon. Sein 
VermCgen glich einem von Damonen bewachten Lotosteiche. 
Ohne auch nur einen einzigen Tag am Wohlgeschmack 
eines guten Mahles u. dgl. sich erfreut zu haben, ging er 
in das Tor des Todes. Was hat dieser geizige, laster- 
hafte Mann getan, daB er so viel Schatze erhielt, und 
warum wandte er seinen Sinn nicht dazu sie zu genieBen?" 
Diese Frage stellte er an den Meister. Dieser crwiderte; 
„0 GrofikOnig, dafi er die Schatze erhielt und, nachdem 
er sie erhalten, nicht genofi, hat folgenden Grund. Nach 

Dutoit, Jatakara. III. 21 
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diesen Wortcn erzahlte er auf seine Bitte folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit 1 ). 

Als ehedera zu Benares Brahmadatta regierte, war 
ein Grofikaufmann zu Benares unglaubig und geizig; er 
gab niemand etwas und sorgte far niemand. Als er 
eines Tages fortging um dem Kbnig seine Aufwartung 
zu raachen, sah er einen Pacceka Buddha namens Ta- 
garasikhl, wie er Almosen sammelte. Er begrUfite ihn 
und fragte: „Habt Ihr Almosen erhalten, Herr?" Als 
dieser antwortete: „Bin ich nicht noch beim Sammeln, 
Grofikaufmann?", gab er eincm Manne den Auftrag: 
„Gehe, fahre ihn in unser Haus, lafi ihn auf unserm 
Polster Platz nehmen, fulle seine Schussel mit dem 
Mahle, das far uns bereitet ist, und gib sie ihm!" Jener 
ftlhrte den Pacceka-Buddha in das Haus, liefi ihn sich 
niedersetzen und meldete es der Gattin des GroBkauf- 
manns. Diese fdllte die Almosenschale mit Speise von 
hOchstem Wohlgeschmack und gab sie ihm. Er nahra 
die Speise, verlieB das Haus des GroBkaufmanns und 
begab sich auf die StraBe. 

Als nun der Grofikaufmann vom kOniglichen Palaste 
zurUckkehrte, sah er ihn; er grtiBte ihn und fragte: 
„Herr, habt Ihr Speise erhalten?" „Ich habe sie er¬ 
halten, o Grofikaufmann." Als dieser nun die Almosen¬ 
schale betrachtete, konnte er sich nicht zufrieden geben, 
sondern dachte immer: „Wenn solche Speise meine 
Diener oder meine Arbeiter verzehrten, warden sie mir 
damit etwas Unangenehmes antun; ach, es ist fQrwahr 
ein Verlust for mich!" Auf diese Weise konnte er nicht 
die Nachgedanken vervollstandigen. Nur fUr den n&m- 


*) Dies Jataka hat auffallenderweise zwei ErzShlungen aus 
der Vergangenheit, von denen die zweite als die eigentliche gilt, 
wie aus der Zitierung des Anfangsverses hervorgeht. 
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lich, der das Almosen durch folgende drei Gedanken 
vervollstcindigt, entsteht daraus eine groBe Frucht. 

„Wir seien wohlgesinnt schon vor dem Geben. 
Wenn wir dann frOhlich sind beim Geben selbst 
und nach dem Spenden uns nicht mehr betrUben, 
dann werden unsre Kinder niemals sterben. 

Schon vor dem Geben frohlich sein, 
dann bei dem Geben sich erfreuen 
und nach dem Geben noch voll Freude, 
das ist VoUendung erst beim Spenden." 

„Weil daher, o GroBkOnig, der fremde GroBkaufmann 
dem Pacceka-Buddha TagarasikhI eine Gabe spendete, ge- 
Jangtc er spSter zu vielen Schatzen; weil er aber nach 
der Gabe keinen guten Nachgedanken zu erwecken im- 
stande war, konnte er von seinen Schatzen keinen Gebrauch 
machen." 

Der KOnig fragte weiter: „Warum erbielt er aber 
keinen Sohn, Herr?" Darauf versctzte der Meistcr: „DaB 
er keinen Sohn erhielt, das kommt von folgender Ursache;" 
und er erzahlte auf seine Bitte folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer achthundert Millionen besitzen- 
den GroBkaufmannsfamilie seine Wiedergeburt. Als er 
herangewachsen war, nahm er nach dem Tode seiner 
Eltern seinen jiingeren Bruder zu sich und verwaltete 
sein VermOgen. Er erbaute am Tore seines Hauses 
eine Almosenhalle, spendete reiche Gaben und fahrte 
so ein hausliches Leben. Es wurde ihm aber ein Sohn 
geboren. Zur Zeit, als dieser auf seinen FiiBen gehen 
konnte, sah der Bodhisattva die SUndlichkeit der Ltlste 
ein und den Vorteil, der in der Weltentsagung liege. 
Er tlbergab seinem jtlngeren Bruder sein ganzes Ver- 
mOgen samt Frau und Kind und ermahnte ihn unab- 
lassig Almosen zu spenden; dann betatigte er die Welt- 
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flucht der Weisen, erlangte die Erkenntnisse und die 
Vollkommenheiten und nahm ira Hiraalayagebirge seinen 
Aufenthalt. — 

Auch sein jUngerer Bruder bekam einen Sohn. Als 
er diesen heranwachsen sah, dachte er: „Wenn der 
Sohn meines Bruders am Leben bleibt, wird das 
Vermbgen getrennt und in zwei Teile geteilt werden; 
ich werde den Sohn meines Bruders toten." Eines 
Tages driickte er ihn im Flusse unter das Wasser und 
tbtete ihn. Als er nach dem Bade zurClckkehrte, fragte 
ihn die Frau seines Bruders: „Wo ist mein Sohn?" 
Er antwortete: „Er hat im Flusse sich am Wasserspiel 
erfreut; als ich ihn dann suchte, land ich ihn nicht." 
Jene begann zu weinen und verstummte. 

Als nun der Bodhisattva diese Begebenheit wahr- . 
nahm, dachte er: „Diese Tat will ich an das Licht 
bringen." Er flog durch die Luft nach Benares, wo er 
auf die Erde hinabstieg. Unten und oben wohl ge- 
kleidet, trat er an die Haustilre seines Bruders. Als 
er die Almosenhalle nicht sah, dachte er: „Auch die 
Halle ist von jenem Bosewicht zerstOrt worden." Als 
nun der jungere Bruder horte, daB jener gekommen 
seif kam er herbei, begruBte den Bodhisattva, fUhrte 
ihn in den Palast hinein und setzte ihm kOstliche 
Speise vor. 

Nachdem das Mahl beendet war und sie in behag- 
lichem Gesprach beisammen safien, fragte der altere: 
*Ich sehe meinen Knaben nicht; wo ist er?" H Jener 
antwortete: „Er ist gestorben, Herr." „Bei welcher Ge- 
legenheit?" „An der Stelle, wo er sich im Wasser er- 
lustigte; die genaue Ursache aber kenne ich nicht." 

Darauf versetzte der Bodhisattva: „Wie, du Btfse- 
wicht, du willst sie nicht kennen? Die Tat, die du ver- 
tlbtest, ist mir bekannt. Hast du ihn nicht aus dieser 



Ursache getOtet? Wie wirst du das VermOgen behaup- 
ten kOnnen, wenn es durch die Macht von KOnigen u. dgl. 
zugrunde geht? Welcher Unterschied besteht zwischen 
dem Vogel Mayhaka und dir?" Indem ihm darauf das 
grofie Wesen mit Buddhaanmut die Wahrheit verkOn- 
digte, sprach es folgende Strophen: 

„Ein Vogel namens Mayhaka 1 ), 
der in der Berge Hohlen lebt, 
stieg auf ’nen reifen Feigenbaum 
und rief nur immer: ,Mir ist's, mir‘. 

Doch wahrend er so weiter schrie, 
da kam herbei der Vogel Schar. 

Sie afien Feigen und sie gingen, 
doch immer schrie der Vogel weiter. 

So geht es auch mit manchem Menschen, 
der viel VermOgen hat gesamraelt, 
doch weder sich noch den Verwandten 
den richt’gen Teil zukommen lafit. 

Denn von der Kleidung, von der Mahlzeit, 
von Kranzen und duftenden Salben 
hat selber niemals er GenuB 
und gOnnt es auch nicht den Verwandten. 

Und wahrend er nur immer schreit: 

,’S ist mein, ’s ist mein’, und es bewacht, 
da kommen KOn’ge oder Rauber; 
sie machen’s wie unliebe Erben 
und gehen mit dem Geld davon; 
der Mann jedoch schreit immer fort. 

Doch wenn ein Weiser kommt zu Schatzen, 
so gibt er den Verwandten Anted; 
dadurch erlangt er Ruhm und spater 
kann er im Himmel sich erfreuen." 


>) Mayhaka heifit wdrtlich „der Mir*Vogcl“. 
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Nachdem ihm so der Bodhisattva die Wahrheit er- 
klSrt hatte, bewirkte er, dafi die Almosen wieder wie 
vorher gespendet wurden; er selbst kehrte in den Hi¬ 
malaya zurttck und gelangte, ununterbrochener Ekstase 
sich erfreuend, in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Untenveisung beschlossen 
hatte, fugte er hinzu: „So, o Grofikbnig, hat dieser fremde 
Grofikaufmann, wcil er den Sohn seines Bruders tOtete, 
die ganzc Zeit tiber weder einen Sohn noch eine Tochter 
bekommcn." Dann verband er das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war der jOngere Bruder der fremde 
Grofikaufmann, der altere aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Mayhaka. 


391. Die Erzahlung von der Fahnen- 
verletzung 1 ). 

„Den schlecht Aussehenden." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf den Wan- 
del zum Heile der Welt. Die Begebenbeit wird im Maha- 
kanha-Jataka 2 ) erzahlt werden. Damals aber sprach der 
Meister: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, sondem auch frOher 
schon wandelte der Vollendete zum Heile der Welt." Nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva der Gott Sakka. Damals nun wandte 
ein Zauberkundiger seinen Zauber an, begab sich um 
die Mittemachtszeit zur ersten Gemahlin des Kflnigs von 
Benares und siindigte mit ihr. Ihre Dienerinnen aber 
bemerkten es. Jene ging von selbst zum Konig hin und 
sagte: „0 Ftlrst, ein Mann ist um Mittemacht in das 
ftlrstliche Schlafgemach eingedrungen und hat mich mifi- 

') Es ist nicht klar, worauf sich der Titel bezieht. 

*) Dies ist das 469. Jataka; bei FausbOll Band IV, S. 180—186. 



327 


braucht." Er erwiderte: „Wirst du imstande sein an 
ihm ein Kennzeichen anzubringen?" „Ja, ich kann es, 
o Filrst," antwortete sie. Darauf liefi die Kdnigin eine 
Schale mit echter Scharlachfarbe hereinbringen; als nun 
jener Mann bei Nacht kam und sich, nachdem er sich 
erfreut hatte, wieder entfernte, machte sie auf seinen 
Riicken einen Abdruck ihrer fOnf Finger und meldete 
dies dem Konige. 

Der Kdnig gab hierauf seinen Leuten folgenden 
Auftrag: „Gehet hin, sucht in alien Richtungen nach 
und nehmt den Mann gefangen, der auf dem Rucken 
die Spuren von echtem Scharlach trSgt." Nachdem 
aber der Zauberkundige bei Nacht Unzucht getrieben 
hatte, stellte er sich bei Tage, nur auf einem Fufie 
stehend, auf ein Leichenfeld und verehrte die Sonne. 
Als ihn die Leute des Konigs sahen, umringten sie ihn. 
Da dachte er: „Diese kennen die Tat, die ich getan;" 

er wandte seinen Zauber an und flog durch die Liifte 
davon. 

Als nun die Leute zurttckkehrten, nachdem sie ihn 
gesehen, fragte sie der Kdnig: „Sahet ihr ihn?" „Ja, 
wir sahen ihn," war die Antwort. „Wer ist es?" „Ein 
Weltfluchtling, o Ftlrst" Da dachte der KSnig: „Bei 
Tage gehen sie in Asketenkleidung umher und bei 
Nacht treiben sie Unzucht," und er wurde zornig auf 
die Asketen. Er nahm die falsche Lehre an und liefi 
mit Trommelschlag verkUnden: „In meinem Reiche 
sollen alle WeltflQchtlinge sich aus dem Staube machen; 
wen man auch immer findet, an dem soil man die 
Kdnigsstrafe vollziehen." — 

Da entflohen alle Asketen aus dem dreihundert 
Yojanas messenden Reiche von Kasi und begaben sich 
nach den Stadten anderer Kdnige. Im ganzen Konig-- 
reiche Kasi gab es nicht einen einzigen tugendhafterl 



Asketen oder Brahmanen mehr, der den Menschen Er- 
mahnungen gegeben hatte. Ohne Ermahnung wurden 
die Menschen grausam; sie wandten sich ab vom Al- 
mosenspenden und vora Halten der Gebote und wurden, 
wenn sie starben, nur noch in der Holle wiedergeboren. 
Im Himmel aber gab es keine neuen Bewohner. 

Als nun Gott Sakka keine neuen Getter mehr sah, 
dachte er aber den Grund hiervon nach; da bemerkte 
er, daB der Kdnig von Benares wegen des Zauber- 
kundigen in Zorn geraten sei, eine falsche Lehre an- 
genommen und alle Weltflachtlinge aus seinem Reiche 
verjagt habe. Er dachte: „AuBer mir ist niemand im- 
stande den falschen Glauben dieses Kdnigs zu zer- 
storen; ich will far den KOnig und die Bewohner seines 
Reiches eine Hilfe werden." 

Darauf begab er sich in die Berghbhle NandamQla 
zu den Pacceka-Buddhas 1 ) und sprach: M Ihr Herren, 
gebt mir einen hochbetagten Pacceka-Buddha; ich will 
das Reich Kasi bekehren." Er erhielt einen vollendeten 
Thera*). Darauf nahm er dessen Almosenschale und 
Oberwand, liefi ihn vorausgehen und folgte selbst hinter- 
drein; auch faltete er aber seinem Haupte die Hande. 
Indem er so deni Pacceka-Buddha Verehrung erwies, 
wandelte er in der Gestalt eines mit hOchster Schonheit 
ausgestatteten BrahmanenjQnglings dreimal um die Enden 
der ganzen Stadt, begab sich dann nach dem Tore des 
kOniglichen Palastes und blieb dort in der Luft stehen. 

Man meldete dem Konige: w O FUrst, ein schdner 

l ) Die Paccekabuddhas, die doch sonst nur als ganz sehen 
und einzeln lebend gcdacht sind, werden hier wie andere ge- 
wdhnliche Asketen aufgefafit. 

*) Der Ausdruck „saiigatthera“ ist mir nicht ganz klar. Mit 
sanga — Band kann er nicht leicht zusammenhangen; saiiga 
kflnnte heiBen „der Vollcndcte", wie oben Obersetzt, oder auch 
„samt scinen Requisiten". 
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Brahmanenjtingling hat einen Asketen herbeigebracht 
und steht am Tore des kOniglichen Palastes in derLuft/ 

Da erhob sich der K6nig von seinem Sitze, trat an 
das Fenster und sagte: „Du junger Brahmane, warum 
hast du, der du so schon bist, diesem haBlichen As¬ 
keten Almosenschale und Obergewand abgenommen 
und stehst da, indem du ihm Verehrung bezeigst?" 
Und indem er ihn so anredete, sprach er zu ihm fol- 
gende erste Strophe: 

„Den schlecht Aussehenden laBt du, der Schone, 
vorangehn und ehrst ihn mit Handefalten. 

1st besser er als du oder auch ahnlich? 

Nenn’ deinen Namen und auch den des andem." 

Sakka aber erwiderte ihm: „0 Grofikdnig, die 
Asketen nehmen die Stelle eines Lehrers ein; darum 1 ) 
darf ich seinen Namen nicht aussprechen. Meinen Na¬ 
men aber werde ich dir sagen." Und er sprach fol- 
gende zweite Strophe: 

„Die Gutter merken nicht Geschlecht noch Namen 
von denen, die gerecht und heilig leben; 
doch meinen Namen will ich nennen, Kdnig: 

Gott Sakka bin ich, Herr der dreifiig Gf>tter.“ 

Als dies der KOnig hOrte, fragte er mit der folgen- 
den dritten Strophe nach dem Vorteil, der in der Ehrung 
eines MOnchs liege: 

„Wer einen Mouch sieht, wie er ehrbar wandelt, 
und ihn voran laBt gehn, die Hande faltend, 
jetzt lrag’ ich dich danach, o GbtterkOnig: 
wenn er gestorben, welches Gltick erlangt er?“ 

Sakka antworlete mit der folgenden vierten Strophe: 

*) Er stellt sich als ob cr aus Ehrfurcht den Namen des As¬ 
keten nicht aussprechen dtlrfe. 
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,,Wer einen Mbnch sieht, wie er ehrbar wandelt, 
und ihn voran laBt gehn, die Hande faltend, 
der findet Lob und Ehr' in diesem Leben 
und nach dem Tode kommt er in den Himmel." — 

Als nun der KOnig Sakkas Worte vernommen, 
legte er seinen falschen Glauben ab und sprach befrie- 
digten Sinnes folgende filnfte Strophe: 

„Ein Gliick fttrwahr ist heute mir geschehen, 
dafi Vasava, den Herm der Welt, wir sahen. 
Nachdem ich, Sakka, deinen Mdnch sah heute, 
will ich gar viele gute Werke tun." 

Da dies Sakka hOrte, sprach er um den Weisen 
zu preisen folgende sechste Strophe: 

„GewiB furwahr, die Weisen sind zu ehren, 
die Hochgelehrten, die so viel ersinnen. 

Nachdem du meinen Monch gesehen, Konig, 
verrichte jetzt gar viele gute Werke." 

Als dies der Kbnig vernahm, sprach er folgende 
SchluBstrophe: 

„Vom Zorne frei, nur Heitres immer denkend, 
den Fremden alien ihre Bitt’ erfallend, 
den Stolz ablegend will ich dich verehren, 

Gott, da ich htfrte deine guten Worte." — 

Nachdem er aber so gesprochen, stieg er von seinem 
Palaste herab, bezeigte dem Pacceka-Buddha seine Ehrung 
und stellte sich ihm zur Seite. Der Pacceka-Buddha 
setzte sich in der Luft nieder mit gekreuzten Beinen 
und sprach: „0 GroBkonig, der Zauberkundige ist 
kein Asket; merke dir von jetzt an, die Welt ist nicht 
leer, sondern es gibt tugendhafte Asketen und Brah- 
manen. Spende Almosen, halte die Gebote und beob- 
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achte die Uposatbabestimmungen. 4 ' So ermahnte er den 
KOnig. Der Gott Sakka aber blieb gleichfalls infolge 
seiner Macht als Sakka in der Luft stehen; den Stadt- 
bewohnern gab er die Ermahnung: „Strebet von nun 
an ohne Unterlafi", und lieB durch Trommelschlag iiberall 
verkilnden, die entflohenen Asketen und Brahmanen 
sollten zurtickkehren. Darauf kehrten die beiden nach 
Ihrem Aufenthaltsort zurtick. Der KOnig aber beharrte 
bei der Ermahnung und tat gute Werke. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkOndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgendcn Wortcn: „Der damalige Pacceka- 
Buddha ging in das vdllige Nirvana ein; der Kdnig war 
Ananda, der Gott Sakka aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Fahnenverletzung. 


392. Die Erzahlung von der Lotosblume. 

„DaB du an einer Lotosblume. 11 Dies erzShite der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bezichung auf 
einen Mbnch. Dieser nSmlich war vom Jetavana fortge- 
zogen und wohnte in der Nahe eines Waldes im Reiche 
Kosala. Als er eines Tages in einen Lotosteich hinabstieg, 
sah er eine blQhende Lotosblume; er stellte sich in die 
Windrichtung und roch daran. Da hielt ihn eine in diesem 
Walde wohnende Gottheit davon zurOck, indem sie sprach: 
„EhrwUrdiger, du stiehlst den Duft; dies ist ein Diebstahl 
von dir.“ 

Nachdem er so von ihr zurUckgehalten worden, kehrte 
er in das Jetavana zurQck. Als er den Meister begrOBt 
hatte und neben ihm saB, fragte ihn dieser: „Wo hast 
du geweilt, o MOnch?" Dieser antwortete: „In dem Walde 
so und so; und dort hielt mich eine Gottheit auf diese 
Weise zuruck. 44 Darauf sprach zu ihm der Meister: „Nicht 
nur du, o MOnch, wurdest von der Gottheit gehindert, als 
du riechen wolltest; auch die Weisen der Vorzeit wurden 
friiher daran gehindert. 4 ' Nach diesen Worten erzShlte er 
folgende Begcbcnheit aus der Vergangenhcit. 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahra 
der Bodhisattva in einem Dorfe des Reiches Kasi in 
einer Brahmanenfamilie seine Wiedergeburt. Nachdem 
er herangewachsen war und zu Takkasila die Ktinste 
erlernt hatte, betatigte er die Weltflucht der Weisen 
und wohnte in der Nahe eines Lotosteiches. Eines 
Tages stieg er in den Lotosteich hinab und blieb stehen, 
um an einer schon bldhenden Lotosblume zu riechen. 
Da trat eine Gottertochter in den Spalt eines Baum- 
starames und sprach um ihn abzuhalten folgende erste 
Strophe: 

„DaB du an einer Lotosblume, 
die nicht dein eigen, riechen wiilst, 
dies ist ein Teil von einem Diebstahl; 
ein Duftdieb bist, Ehrwtird'ger, du." 

Darauf sprach der Bodhisattva folgende zweite 
Strophe: 

„Ich nehm’ sie nicht noch brech’ ich sie, 
nur aus der Feme riech’ ich dran; 
aus welchem Grunde kann man also 
dies des Geruches Diebstahl nennen?" 

In diesem Augenblicke aber grub ein Mann in diesem 
Teiche die Lotospflanzen aus und brach die Lotosbliiten 
ab. Als der Bodhisattva dies sah, sagte er: „Zu mir, 
der ich von feme rieche, sagst du, ich sei ein Dieb; 
warum sagst du es nicht diesem Manne?" Und indem 
er sie anredete, sprach er folgende dritte Strophe: 

„Der hier ausgrabt die Lotospflanzen 
und abbricht diese Lotosblumen, 
der so Vervverfliches vollftihrt, 
warum sprichst du zu dem kein Wort?" 

Doch die Gottheit sprach um ihm zu verkiinden, 
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warum sie nichts sage, die folgende vierte und fiinfte 
Strophe: 

»Der garstige, der wilde Mann 
ist wie mit Sklavenkleid befleckt; 
darum will ich zu ihm nicht reden. 

Dich aber wurd’ge ich des Wortes. 

Doch einem siindenlosen Mann, 
der immer nach der Reinheit strebl, 
gilt Siinde grofi wie eine Wolke, 
ist sie auch nur wie Haaresspitze." 

Als so der Bodhisattva von ihr zurttckgewiesen 
wurde, sprach er voll Kummer folgende sechste Strophe: 

„Gewi81ich kennst du mich, Damonin, 
und jetzt bezeigst du Mideid rair; 
wirst aber du auch fllrder reden, 
wenn du etwas dergleichen siehst?" 

Daraut sprach die Gottheit zu ihm folgende siebente 
Strophe: 

„Ich habe nicht durch dich das Leben 
und diene dir auch nicht um Lohn; 
doch merke du dir so, o Mtinch, 
wie du zur Seligkeit gelangst." 

Nachdem sie ihm diese Ermahnung gegeben, kehrte 
sie in ihre Behausung zurUck. Der Bodhisattva aber 
bctatigte die Ekstase und gelangte dann in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkundet hatte, verband er das Jataka 
mit folgendcn Worten (am Ende der VerkQndigung der 
Wahrheiten aber gelangte jener MOnch zur Frucht der 
Bekehrung): „ Dam als war die GOttertochter Uppalavan^a, 
der Asket war ich. 4 ' 

Ende der Erz&hlung von der Lotosblume. 
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393. Die Erzahlung von den 
Speiseresten. 

„Gar glQcklich leben sie fQrwahr." Dies erzahlte der 
Meister, da er im PubbarSma 1 ) verweilte, mit Beziehuug 
auf die leichtfertigen Monche. Bei ihnen namlich hatte 
damals der groBe Thera Mogallana den Palast ins Zittern 
gebracht und sie dadurch in Aufregung versetzt 2 ). In der 
Lehrhalle setzten sich die MOnche nieder, indem sie von 
deren Untugend erzahlten. Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welcher Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelasscn?" Als sie antwortcten: „Zu der und 
der", sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, sondern 
auch frQher schon waren diese leichtfertig.“ Nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva der Gott Sakka. In einem Dorfe des 
Reiches Kasi nun erkannten sieben Briider die Sttnde, 
die in den Ltisten liegt; sie verlieBen die Welt und 
betatigten die Weltflucht der Weisen. Wahrend sie 
aber im Walde Mejjha wohnten, ttbten sie kein ernstes 
Streben, sondern ihr Kdrper wurde dick und sie trieben 
bestandig mannigfache Kurzweil. — Da dachte der Gotter- 
kOnig Sakka: „Ich will sie erschrecken." Er begab sich 
in der Gestalt eines Papageien an ihren Aufenthaltsort, 
setzte sich auf einen Baum und sprach, um sie zu er¬ 
schrecken, folgende erste Strophe: 

„Gar gkicklich leben sie fUrwahr, 
die sich von Speiseresten nahren; 3 ) 
gepriesen sind sie hier auf Erden 
und kommen spater in den Himmel." 

*) Vgl. Band II, S. 509 , Anm. 1 . 

*) Vgl. die Vorgeschichte zum 299 . Jataka; Qbersetzt Band II, 
S. 5°9~5 11 - 

3 ) D. h. von den Almosen anderer, die das, war ihnen tibrig 
bleibt, verschenken. 
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Als einer unter jenen dessen Worte hCrte, wandte 
er sich an die ttbrigen und sprach folgende zweite 
Strophe: 

„Dem Papageien, der da redet, 
schenkt nicht Aufmerksamkeit, ihr Weisen; 
nur dieses hOret, meine Bruder: 
es preist fdrwahr uns dieser Vogel." 

Darauf sprach um sie zurUckzuweisen der Papagei 
folgende dritte Strophe: 

„Durchaus nicht kann ich preisen euch; 
hort mich, die Leichen ihr verzehrt: 
verworfne Speise esset ihr, 
nicht lebet ihr von Speiseresten." 

Als sie dessen Worte hSrten, sprachen sie folgende 
ftlnfte Strophe: 

„Schon sieben Jahre sind wir MOnche, 

Asketen in dein Mejjha-Walde, 
von Speiseresten leben wir. 

Wenn wir von dir zu tadeln sind,) 
wen wirst du dann wohl loben kOnnen?" 

Aber um sie zu beschamen sprach das grofie Wesen 
folgende fiinfte Strophe: 

,,Ihr lebt von dem, was Lowen, Tiger, 
was die Raubtiere ttbrig lassen; 
ihr nahrt euch von verworfner Speise 
und meint, ihr lebt von Speiseresten." 

Als dies die Asketen hbrten, fragten sie: „Wenn 
wir keine Resteverzehrer sind, wer ist dann ein Reste- 
verzehrer?" Darauf sprach jener um ihnen dies zu ver- 
kttnden folgende sechste Strophe: 
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„Wer den Brahmanen und Asketen, 
die ihn um etwas bitten, spendet 
und selbst dann nur den Rest verzehrt, 
der erst ist ein Resteverzehrer." 

Nachdem sie der Bodhisattva so beschSmt hatte, 
kehrte er an seinen Wohnort zuruck. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verktlndigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten: „Damals waren die sieben 
Bruder diese leichtfertigen Mflnche; dcr Gott Sakka aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den Speiseresten. 


394. Die Erzflhlung von der Wachtel. 

„Gar gute Speise.“ Dies erzShlte der Meister, da er 
im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen gierigen 
MCnch. Als diesen nSmlich der Meister fragte: „Ist es 
wahr, dafi du gierig bist?", und zur Antwort erhielt: ,Ja, 
Herr,“ sprach er: ,,Nicht nur jetzt, o Mbnch, sondern 
auch friiher schon warst du gierig. Infolge deiner Gier 
aber warst du zu Benares mit den Leichen von Elefanten, 
Rindern, Pferden und Menschen nicht zufriedcn und be- 
gabst dich nach dem Walde um noch mchr als dies zu 
erhalten." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Geschlechte der Wachteln seine 
Wiedergeburt und wohnte im Walde, indem er sich 
von rauhem Gras und Samen nahrte. Damals dachte zu 
Benares eine gierige Kr&he, die nicht zufrieden war 
mit den Leichnamen von Elefanten u. dgl.: „Ich will 
Besseres als dies erhalten" und flog in den Wald, wo 
sie Waldbeeren verzehrte. Hier sah sie den Bodhi¬ 
sattva und es kam ihr folgender Gedanke: „Diese 
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Wachtel hat einen sehr dicken KOrper; sie verzehrt 
sufies Futter, glaube ich. Ich will sie nach ihrem Futter 
fragen, dies fressen und dadurch auch dick werden," 

Darauf setzte sie sich auf einen Zweig oberhalb 
des Bodhisattva. Ohne von ihr noch gefragt zu sein 
begann der Bodhisattva eine liebenswiirdige Unterhaltung 
mit ihr und sprach folgende erste Strophe: 

„Gar gute Speise iBt du doch, 

Ol und zerlass'ne Butter, Onkel; 
doch sage mir, aus welchem Grunde 
bist du so abgemagert, Krahe?" 

Als die Krahe seine Worte vernahm, sprach sie 
die folgenden drei Strophen: 

„Wenn man in Feindesmitten wohnt 
und unter ihnen Nahrung sucht 
mit immer angsterftllltem Herzen, 
wie kann da dick die Krahe werden? 

Bestandig sind voll Furcht die Krahen, 
die Raben wegen baser Taten; 
nicht freut sie der erlangte Bissen. 

Darum bin ich so mager, Wachtel. 

Doch du verzehrst nur rauhe Graser 
und Samen ohne Saft und Kraft; 
drum sage mir, aus welchem Grunde 
bist du so wohlgenahrt, o Wachtel?" 

Als dies der Bodhisattva httrte, sprach er um den 
Grund seiner Wohlgenahrtheit zu verkUnden folgende 
Strophen: 

. „Da ich bescheiden, unbekOmmert 
mir in der Nahe Nahrung suche, 
mit dem zufrieden, was mir zufallt, 
drum bin ich wohlbeleibt, o Krahe. 

Dutolt, Jaiakam. III. ^2 
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Denn deni nur, der sich wenig wQnscht, 
der ohne Sorgen glttcklich lebt, 
der das nur ifit, was er vertrUgt, 
gedeihet glllcklich die Gesundheit" 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener gierige Mbnch zur 
Frucht derBekehrung): „Damals war die Krahe der gierige 
Mbnch, die Wachtel aber war ich.“ 

Ende der Erzaklung von der Wachtel. 


395. Die ErzAlilung von der Krahe. 

„Fflrwahr, schon lange sehen wir." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen gierigen MOnch. Die Erzahlung aus der Gegenwart 
gleicht der oben angefiihrten x ). 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva eine Taube und wohnte in der Kache 
des GroBkaufmanns von Benares in einem Nestkorbe. 
Auch eine Krahe schlofi Freundschaft mit ihr und wohnte 
dort mit ihr zusammen usw. wie obcn ausgefiihrt 2 ). Der 
Koch rifi der Krahe die Federn aus, schmierte ihr den 
Rticken voll, bohrte ein Loch in eine Muschel, hangte 
sie ihr urn den Hals und warf sie dann in ihren Korb. 

Als der Bodhisattva vom Walde zuriickkehrte und 
sie sah, trieb er seinen Scherz mit ihr und sprach foi- 
gende erste Strophe: 

*) Namlich der im vorigen J&taka. 

*) Diesel be Erzahlung findet sich auch im Jataka 42 , flber- 
setzt Band I, S. 193 —*97. und im Jataka 274 , Ubersetzt Band H, 
S. 408 — 411 . 
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„Fiirwahr, schon lange sehen wir, 
wie unser Freund ein Kleinod trSgt; 
durch einen Bartschmuck, schon gefertigt, 
mein Freund fiirwahr ist wohl geziert." 

Als dies die Krahe horte, sprach sie folgende 
zweite Strophe: 

„Gewachsen waren mir die Krallen 
und Haare, so daB sie mich hemmten; 
jetzt sah ich endlich 'nen Barbier, 
und lieB mir meine Haare schneiden." 

Darauf sprach der Bodhisattva die folgende dritte 
Strophe: 

„Wenn du dein Haar dir lieBest schneiden, 
da du so schwer fandst den Barbier, 
was ist dann aber dies, mein Freund, 
was dir jetzt an dem Halse baumelt?" 

Darauf sprach die Krahe die folgenden beiden 
Strophen: 

„Bei Menschen, die noch jung und schon, 
hangt ein Juwel an ihrem Halse. 

Von diesen habe ich gelernt; 

glaub' nicht, daB ich’s zum SpaB nur tat. 

Und wenn auch du fur dich begehrst 
den Bartschmuck, den gar kunstvollen, 
so werd’ ich, Freund, dir einen machen 
und geb’ dazu dir das Juwel." 

Als dies der Bodhisattva hQrte, sprach er folgende 
sechste Strophe: 

„Far dich allein paBt das Juwel 

und auch der Bartschmuck, wohlgefertigt; 

ich grtifie dich und gehe fort; 

lieb ist mir, wenn ich dich nicht sehe." 

22 * 



Nach diesen Worten flog er in die Hohe und be- 
gab sich anderswohin. Die Krahe aber fand dortselbst 
ihren Tod. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verktlndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkOndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener gicrigc M6nch zur 
Frucht der NichtrQckkehr): „Damals war die Krahe der 
gierige Mfinch, die Taube aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Krahe. 


Ende des sechsten Buches. 



VII. Buch. 


396. Die Erz&hlung von dem Klafter. 

„Zwei und ein halbes Klafter". Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Konigsermahnung. Die Begenheit aus der Vergangen- 
heit wird im Tesakuna-Jataka 1 ) erzahlt werden. 

Als aber ehedem zu Benares Brahraadatta regierte, 
war der Bodhisattva dessen Minister, der ihm in welt- 
lichen und geistlichen Dingen Rat erteilte. Der Kbnig 
ging die bOsen Wege und filhrte in Ungerechtigkeit 
seine Regierung; er bedrUckte das Land und suchte 
immer Geld zusammenzubringen. Der Bodhisattva 
wollte dem Konig eine Ermahnung geben und suchte 
best^ndig nach einem Gleichnis. 

Das Schlafzimmer des Kdnigs aber war noch nicht 
vollendet, seine Bedeckung war nicht fertiggestellt. Die 
Dachsparren trugen den Giebel, waren aber erst ange- 
lehnt. Als nun einmal der Kdnig um sich zu erholen 
in den Park gegangen und dort umhergewandelt war* 
kehrte er in sein Haus zurUck. Da blickte er in die 
HShe und sah die Rundung des Giebels. Aus Furcht, 
dieser mOchte auf ihn fallen, ging er hinaus, blieb 
draufien stehen und schaute abermals hinauf. Da kam 


*) Dies ist das Jataka 521 ; bei Fausboll Band V, S. 109—125. 
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ihm folgender Gedanke: „Durch wen steht der Giebel 
fest und durch wen die Dachsparren?" Und indem er 
den Bodhisattva danach fragte, sprach er folgende erste 
Strophe: 

„Zwei und ein halbes Klafter ist der Giebel hoch, 
und rundherum mifit er der Spannen acht 
Aus Sirasapa- 1 ) und Saraholz 2 ) ist er, der feste; 
worauf ist er gestlltzt, daB er herab nicht fallt?" 

Als dies der Bodhisattva hOrte, dachte er bei sich: 
„Jetzt habe ich ein Gleichnis gefunden um dem KOnig 
eine Ermahnung geben zu kdnnen;" und er sprach fol¬ 
gende Strophen: 

„Die dreiBig Dachsparren aus Saraholz, 
die rings gebogen stehn in gleicher Weise, 
von denen ist gefaBt er, stark gehalten, 
daB grad’ er steht und nicht herunter fallt. 

So wird der Weise auch von festen Freunden, 
die unerschotterlich und rein und weise, 
gehalten, daB er nicht aus seiner Hbhe stUrzt, 
so wie der Giebel, den die Sparren sttitzen." — 

Wahrend aber der Bodhisattva so redete, merkte 
der Konig, daB er sein eigenes Tun meine, und er- 
widerte: „Wenn kein Giebel vorhanden ist, so haben 
die Dachsparren keinen festen Halt und auch der Giebel 
steht nicht fest, wenn ihn die Dachsparren nicht fest- 
halten; wenn die Dachsparren zerbrechen, fallt der 
Giebel herunter. Ebenso geht es einem ungerechten 
Konig, der sich nicht an seine Freunde und Minister, 
an sein Heer, an die Brahmanen und Hausvater an- 

’) Simsapa ist der Baum Dalbergia Sisu. 

*) Saraholz bcdcutet wohl „das beste Holz“; denn das Holz 
dcs sara-Strauches, des Zuckerrohrcs, kann nicht gut gemeint 
sein. 
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schlieSt, wenn diese zerbrechen, weil er nicht von ihnetr 
gehalten wird, die Herrschaft verlieren. Ein Konig mu8 
also tugendhaft sein." 

In diesem Augenblick brachte man ihm eine Zitrone 
zum Geschenk. Der K6nig sagte zum Bodhisattva: 
w Freund, iB die Zitrone!" Der Bodhisattva nahm sie 
und sprach: „0 GroBkSnig, diejenigen, die diese Frucht 
nicht essen k&nnen, machen sie entweder bitter oder 
sauer. Die Weisen aber, die es verstehen, nehmen die 
Bitterkeit weg, holen die Saure nicht hervor, sondern 
trinken den unversehrten Saft der Zitrone." Und indem 
er dem Kbnige mit diesem Gleichnis das Mittel sagte, 
wie man sich Geld verschaffen solle, sprach er folgende 
zwei Strophen: 

„Wie einer, der nicht der Zitrone harte Schale 
mit seinem Messer abschalt, sie nur bitter macht, 
wenn er sie aber abschalt, sie geniefibar macht, oFurst, 
doch wenn die dtlnne Haut er nimmt, sie wieder 
schlecht macht, 

So macht der Weise es in Stadt und Dorfern: 

Frei von Gewalttat sammelt er das Geld des KOnigs; 
der Tugend stets ergeben, richtig lebend, 
erreicht sein Ziel er und verletzt nicht andre." 1 ) 

Wahrend noch der KOnig sich mit dem Bodhisattva 
unterhielt, begab er sich mit ihm an das Ufer eines 
Lotosteiches. Da sah er eine schane bluhende Lotos- 
blume, die die Farbe der jungen Sonne hatte, die aber 
vom Wasser nicht benetzt wurde, und sagte: „Freund, 
diese Lotosblume, die doch im Wasser geboren ist, 
steht da ohne vom Wasser benetzt zu werden." Darauf 


*) Der Kommentator fQgt hicr zur Erklarung die 4. Strophe 
des Jataka 385 bei (siehe in diesem Bande S. 297). 
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ermahnte ihn der Bodhisattva: „0 GroBkftnig, auch ein 
K6nig muB derartig sein“ und sprach folgende Strophen: 

„Wie eine Lotosblume, die mit weiBer Wurzel 
in klarem Wasser in dem Teich geboren, 
sich weit entfaltet, glanzend wie das Feuer, 
und nicht bertthrt sie Schmutz noch Kot noch Wasser, 

so wird, wer rechtlich handelt, nicht gevvaltsam, 
wer rein in seinem Tun und frei vom BOsen, 
nicht von Befleckung heimgesucht; er gleicht 
der Lotosblume, die im Wasser wachst" 

Als der Ktfnig die Ermahnung des Bodhisattva ver- 
nommen, fahrte er von da an in Gerechtigkeit seine 
Regierung, tat gute Werke wie Almosenspenden u. dgl. 
und gelangte darauf in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Uuterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkUndigt hatte, vcrband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten: „Damals war Ananda der 
KOnig, der weise Minister aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Klafter. 


397. Die Erzahlung von Manoja. 

„Weil jetzt der Bogen ist gekrQramt." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Veluvana verweiltc, mit Beziehung 
auf einen verraterischen Mflnch. Die Begebenheit gleicht 
der oben im Mahilamukha - Jataka 1 ) erzShlten. Nachdem 
damals aber der Meister gesagt hatte: „Nicht nur jetzt, 
ihr Monche, sondern auch frOher schon war dieser ein 
Verrater," erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein Lowe. Wahrend er mit seiner 


’) Dies ist das 26. Jataka; Qbersetzt Band I, S. 116—120. 
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LOwin zusammenwohnte, bekam er zwei Kinder, einen 
Sohn und eine Tochter. Der Sohn erhielt den Namen 
Manoja. Als dieser herangewachsen war, nahm er eine 
junge Lowin zu sich. So waren es zusammen fUnf. 
Manoja totete Btlffel und andere Tiere des Waldes, 
brachte ihr Fleisch heim und ernahrte damit seine Eltern, 
seine Schwester und seine Gatlin. 

Eines Tages sah er in seinem Futterbereiche einen 
Schakal namens Giriya, der nicht mehr davonlaufen 
konnte und sich auf den Bauch gelegt hatte. Als er ihn 
fragte: *Was gibt’s, Freund?", antwortete dieser: „Ich 
mochte dir dienen." „Gut, diene mir," erwiderte der 
Ldwe; er nahm ihn mit sich und fahrte ihn nach der 
Hdhle, wo er wohnte. Als ihn der Bodhisattva sah, 
sagte er: „Lieber Manoja, die Schakale sind lasterhaft 
und schlecht, sie sind auf verbotene Taten versessen; 
lafi ihn nicht in deine Nahe!" Trotzdem konnte er ihn 
nicht davon abhalten. 

Eines Tages nun wollte der Schakal Pferdefleisch 
verzehren und sprach zu Manoja: „Gebieter, aufier 
Pferdefleisch gibt es keines, das wir noch nicht gegessen 
hatten; wir wollen einPferd erlegen." Manoja versetzte: 
„ Wo gibt es aber Pferde, Freund?" „Am Ufer des 
Stromes zu Benares," war die Antwort. Jener nahm 
seine Worte an und begab sich mit ihm dorthin zur 
Zeit, da die Pferde im Flusse zu baden pflegten. Er 
packte ein Pferd, lud es auf seinen Rucken und kehrte 
damit rasch nach dem Eingang seiner Hohle zurUck. 
Nachdem sein Vater von dem Pferdefleisch gefressen 
hatte, sprach er: „Mein Sohn, die Rosse sind Eigentum 
des Kttnigs. Die Kdnige aber besitzen vielerlei Mittel; 
sie lassen dich durch kundige Bogenschutzen treffen. 
Ldwen, die Pferdefleisch verzehren, ha ben kein langes 
Leben; raube von jetzt an kein Pferd mehr!" Der 



— 346 — 

LOwe aber tat nicht nach den Worten seines Vaters, 
sondern fing sie immer wieder. 

Als der Kdnig hflrte, ein Lowe raube die Rosse, 
lieB er innerhalb der Stadt einen Lotosteich far die 
Pferde anlegen. Aber auch dorthin drang der L6we 
und raubte. Darauf liefi der Kdnig eine Pferdehalle 
erbauen und liefi ihnen im Innern der Halle Gras und 
Wasser geben. Der Lowe aber kam aber die Mauer 
gesprungen und raubte die Pferde im Innern der Halle. 

Da liefi der Konig einen Bogenschatzen zu sich 
rufen, der wie der Blitz traf, und fragte ihn: „Wirst 
du imstande sein, Freund, einen Lowen zu toten?" Er 
antwortete: „Ich kann es;“ und er errichtete sich neben 
der Mauer, da wo der LOwe aus- und einzugehen 
pflegte, eine Warte. Der LOwe kam heran, liefi den 
Schakal draufien auf dem Leichenfelde und sprang in 
die Stadt um sich ein Pferd zu holen. Der Bogen- 
schotze dachte: „Wenn er kommt, ist seine Schnellig- 
keit noch zu stark" und schofi nicht auf den Lowen. 
Als dieser aber mit einem Pferde wieder weglaufen 
wollte, da traf er den LOwen, dessen Schneliigkeit in- 
tolge der schweren Last vermindert war, mit einem 
spitzen Pfeil in sein Hinterteil. Der Pfeil kam an der 
Vorderseite des Korpers wieder heraus und flog indieLuft. 

Der Ldwe merkte, dafi er getroffen war, und 
schrie. Als ihn aber der BogenschUtze getroffen hatte, 
liefi er seine Bogensehne erdrohnen wie Donner. Da 
nun der Schakal das Geschrei des Lowen und den 
Laut der Sehne hdrte, dachte er: „Mein Freund wird 
getroffen und tot sein; mit einem Toten aber gibt es 
keine Freundschaft. Jetzt werde ich in meinen ge- 
wohnten Aufenthaltsort, in den Wald zurOckkehren." 
Und indem er mit sich selbst redete, sprach er fol- 
gende zwei Strophen: 



„WeiI jetzt der Bogen ist gekrummt 
und angezogen ist die Sehne, 
so wird Manoja jetzt getotet, 
mein lieber Freund, der Tiere Kdnig. 

Holla, jetzt geh’ ich in den Wald 
und tue, wie es mir gefallt. 

Ich kann nicht tote Freunde brauchen; 
ich werd’ noch einen andern kriegen." — 

Der Lbwe aber war mit einem Sprunge davon- 
geeilt, hatte das RoB an den Eingang seiner Hohle ge- 
worfen und war selbst tot zusammengestQrzt. Da kamen 
seine Verwandten heraus und sahen, wie er mit Blut 
befleckt war, wie ihm Blut aus den Offnungen der 
Wunden floB und wie er, weil er einem Bosen gefolgt 
war, den Tod gefunden hatte. Als sie dies gesehen, 
sprachen sein Vater, seine Mutter, seine Schwester und 
seine Gattin der Reihe nach folgende vier Strophen: 

„Wer einem Bflsen ist gehorsam, 
dem geht’s nicht bis zum Ende gut. 

Seht, wie Manoja liegt am Boden; 
verleitet hat ihn Giriya. 

Wenn einem Bbsen folgt ein Sohn, 
so hat die Mutter keine Freude. 

Seht, wie Manoja liegt am Boden, 
wie er mit Blut ist ganz bedeckt. 

Zu solchem Ende kommt ein Mann, 
so stUrzt ins Unglttck er hinein, 
wenn er nicht achtet auf das Wort 
der Weisen, die ihm Gutes raten. 

So geht es einem oder auch noch schlechter, 
der, selbst der Hochste, folgt dem Niedrigsten. 
Seht, wie den Hohen, der dem Niedern folgte, 
der Tiere Konig, dieser Pfeil durchbohrte." 
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Die letzte Strophe sprach der vOllig Erleuchtete: 

„Wer Niedrem ist ergeben, wird erniedrigt; 
doch nie geht unter, wer dein Edlen dient. 

Wer sich dcm Besten neigt, kommt rasch voran: 
drum ehret den, der besser ist als ihr.“ 

Nachdem der Meister dicse Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten vcrktlndigt hattc, verband cr das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener verrSterische Monch 
zur Frucht der Bekehrung): „DamaIs war der Schakal 
Devadatta, Manoja war der verraterische Mdnch, die 
Schwester war Uppalavanna, die Gattin war die Nonne 
Khema, die Mutter war die Mutter Rahulas, der Vater 
aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Manoja. 


398. Die Erzahlung von Sutana. 

„Der Konig schickte zu dir Speise." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verwcilte, mit Beziehung auf 
einen Mbnch, der seine Mutter emahrtc. Die Begebenheit 
wird im Sama-Jataka*) erzahlt werden. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahra 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt in einer armen 
Hausvaterfamilie; man gab ihm den Namen Sutana. 
Als er herangewachsen war, diente er um Lohn und 
ernahrte damit seine Eltern, und nachdem sein Vater 
gestorben war, unterhielt er seine Mutter. — Zu der 
Zeit aber war der KOnig von Benares ein Freund der 
Jagd. Eines Tages zog er mit groBem Gefolge in einen 
Wald, der ein oder zwei Yojanas grofi war, und lieB 
alien verkUnden: „An wessen Standort ein Stack Wild 
entkommt, der hat verloren." Die Minister aber er- 


J ) Dies ist das 540. Jataka; bei FausbOll Band VI, S. 68—95. 
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richteten far den Konig an dem Hauptwege eine be* 
deckte Hatte und gaben sie ihm. 

Als nun die Leute die Wohnungen der Gazellen 
umstellten und durch ihr Geschrei die Gazellen auf- 
scheuchten, gelangte eine Ena-Gazelle an den Ort, wo 
der Kbnig stand. Der Konig schoB einen Pfeil ab um 
sie zu erlegen. Die Gazelle aber, die sich auf die Listen 
verstand, drehte sich herum, als sie merkte, wie der 
Pfeil auf ihre Seite zuflog, und lieB sich hinfallen, als 
wenn sie getroffen ware. Der Kdnig dachte, er habe 
die Gazelle getroffen, und lief auf sie zu um sie zu 
fangen. Da sprang die Gazelle empor und floh mit 
Windeseile. Die Minister aber und die anderen Be- 
gleiter lachten den Konig aus. 

Dieser verfolgte die Gazelle. Als sie ermUdet war, 
hieb er sie mit seinem Schwerte in zwei Teile und hangte 
sie an einen Stock. Wahrend er nun so daherkam, als 
trUge er eine Tragstange, dachte er: „Ich will mich ein 
wenig ausruhen" und ging auf einen in der Nahe des 
Weges stehenden Bananenbaum zu, wo er sich nieder- 
legte und einschlief. In diescm Bananenbaum aber 
wohnte ein Damon, Makhadeva mitNamen; dieser hatte 
von Vessavapa 1 ) die Erlaubnis erhalten alle zu ver- 
zehren, die an den Baum kamen. Als nun der Kbnig 
aufstand und fortgehen wollte, nahm jener ihn bei der 
Hand und sagte: „Bleibe, ich muB dich auffressen." 
„Wie heifit du denn?", fragte der Konig. Er antwortete: 
„Ich bin ein hier hausender Damon; ich darf alle die* 
jenigen auffressen, welche an diesen Ort kommen." 

Nun wendete der Konig eine List an 2 ) und fragte: 
„Warum willst du nur heute fressen? Willst du nicht 
ftir immer Nahrung erhalten?" Der Damon erwiderte: 


x ) Der Gehilfe von Indra und Bcherrscher der DSmonen. 
*) Es kann auch hei6en: Er fafite Mut. 
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„Wenn ich es kann, will ich lieber fUr immer Nahrung 
erhalten." Darauf sprach der Kdnig: „Verzehre heute 
diese Gazelle und lasse mich frei. Ich werde dir von 
morgen an taglich einen Mann mit einer SchUssel Reis- 
brei schicken." Der Damon erwiderte: „Tue dies nur 
unablassig; denn an dem Tage, da du mir nidus 
schickst, werde ich dich auffressen." Der Konig ver- 
setzte: „Ich bin der Kdnig von Benares; es gibt nichts, 
was ich nicht kOnnte." Der Damon nahm die Zustim- 
mung des KOnigs an und entliefi ihn. 

Dieser kehrteindieStadtzurUck, erzahlte die Begeben- 
heit einem seiner Ratgeber und fragte: „Was mufi man 
da tun?" „Habt Ihr eine Begrenzung der Tage ange- 
geben?", fragte jener. „Nein, dies tat ich nicht." ,,Da 
habt Ihr etwas Unpassendes getan. Aber habt keine 
Angst; im Gefengnis sind viele Leute." Der KOnig er¬ 
widerte: ^Besorge also du diese Angelegenheit und 
rette mir das Leben!" Der Minister gab seine Zustim- 
mung. Jeden Tag holte er aus dem Gefangnis einen 
Mann, lieB ihn die SchUssel mit Reisbrei nehmen und 
schickte ihn zu dem Damon, ohne ihn etwas wissen zu 
lassen. Wenn dann der Damon den Reisbrei verzehrt 
hatte, frafi er den Mann auf. 

In der Folgezeit wurden die Gefangnisse leer von 
Insassen. Als so der Kdnig niemand mehr fand, der 
die Speise forttragen wollte, zitterte er vor Todesangst. 
Sein Minister aber trdstete ihn mit folgenden Worten: 
„0 FUrst, starker als die Lebenslust ist die Geldgier. 
Wir wollen auf deraRUcken eines Elefanten einen Beutel 
mit tausend GoldstUcken befestigen und durchTrommel- 
schlag verkUnden lassen: ,Wer will einem Damon 
Reisbrei bringen und dafUr dieses Geld bekommen?'" 

So geschah es. Da dachte der Bodhisattva bei sich: 
„Ich bringe durch meine Lohnarbeit nur anderthalb 
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Masakas l ) zusammen und kann damit kaum meine Mutter 
emahren. Ich will das Geld annehmen, es meiner 
Mutter geben und zu dem Damon hingehen. Wenn ich 
den Damon bflndigen kann, so ist es gut; wenn ich es 
aber nicht kann, so wird doch wenigstens meine Mutter 
behaglich leben k6nnen.“ Er erzahlte die Sache seiner 
Mutter; doch sie wies ihn zweimal zuriick mit den 
Worten: „Genug, mein Sohn; ich brauche kein Geld." 
Beim dritten Male aber sagte er zu den Leuten des 
Kdnigs, ohne die Zustimmung seiner Mutter erhalten 
zu haben: „lhr Herren, bringt mil* die tausend Gold- 
stUcke; ich werde den Reisbrei wegtragen.*' Nachdem 
er die tausend erhalten, gab er sie seiner Mutter und 
sprach zu ihr: „Mutter, sei unbekUmmert! Ich werde 
den Damon bezwingen, dadurch viel Volks erretten und 
heute noch zurUckkehren, indem ich dein von Tranen 
Oberstrbmtes Antlitz dadurch wieder heiter mache." 

Nachdem er sich von seiner Mutter verabschiedet, 
ging er mit den Leuten des KOnigs zum Konige hin, 
begrUBte ihn und blieb vor ihm stehen. Darauf fragte 
der Kbnig: „Mein Lieber, willst du die Speise Uber- 
bringen?*, und er antwortete: „Ja, o Farst." „Was 
muBt du dazu erhalten?*, fragte der Kdnig weiter. 
„Eure goldenen Schuhe, o FUrst.“ „Aus welchem 
Grunde?" Der Bodhisattva erwiderte: „0 Fiirst, jener 
Damon darf diejenigen auffressen, welche am FuBe des 
Baumes auf der Erde stehen; ich aber werde mich nicht 
auf den Boden stellen, der ihm gehOrt, sondem auf den 
Schuhen stehen bleiben." „Brauchst du noch etwas 
anderes?" „Euren Sonnenschirm, o FttrsL* „Warum 
dies?“ „0 Ftirst, der Damon darf diejenigen auf¬ 
fressen, die im Schatten seines Baumes stehen; ich aber 


*) Eine kleine Schcidcmtinze. 



werde mich nicht in den Schatten des Baumes stellen, 
sondern im Schatten des Sonnenschirmes stehen bleiben." 

Der Kdnig fragte weiter: „Brauchst du noch etwas 
anderes?" „Euer Schwert, o FUrst." „Wozu brauchst 
du es?" „0 Ftirst, auch die Damonen ftlrchten sich 
vor denen, die Waffen in den Hilnden haben," war die 
Antwort. Wieder fragte der KOnig: „Brauchst du sonst 
noch etwas?" „Der Bodhisattva erwiderte: ,,0 Ftlrst, 
ich mOchte, dafi eine goldene Schilssel mit dem Reis- 
brei, den Ihr selbst zu verzehren pflegt, gefallt werde." 
„Warum, mein Lieber?" „0 Ftirst, fQr einen weisen 
Mann wie ich paBt es nicht, auf einer irdenen Schttssel 
unschmackhafte Speise zu tragen." 

„Gut, mein Lieber," antwortete der Konig. Er lieB 
ihm alles geben und schickte noch ein Gefolge von 
Dienern mit. Der Bodhisattva sagte darauf: „0 GroB- 
kOnig, fOrchte dich nicht; heute noch werde ich zurUck- 
kehren, nachdem ich den Damon gebandigt und Euch 
Rettung gebracht habe." Nach diesen Worten grOfite 
er den Konig, lieB die Utensilien mitnehmen und begab 
sich an jenen Ort Unweit von dem Baume lieB er 
seine Begleiter zuruck, stieg auf die goldenen Schuhe, 
gQrtete das Schwert um, hielt den weiBen Sonnenschirm 
Ober sein Haupt, nahm die goldene Schtissel mit dem 
Reisbrei und ging zu dem Damon hin. 

Als der Damon auf den Weg schaute und ihn sah, 
dachte er bei sich: „Dieser Mann kommt nicht auf die 
Weise wie in frtlheren Tagen; was ist daran schuld?" 
Der Bodhisattva aber kam an den Baum heran, schob 
die Reisbreischtlssel mit der Spitze seines Schwertes in 
den Schatten, blieb selbst nahe dem Schatten stehen, 
und sprach so folgende erste Strophe: 

„Der KOnig schickt dir diese Speise, 
gar fein, mit Fleischessaft betraufelt. 
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Wenn hier der Makhadeva wohnt, 
so komm’ heraus, verzehre sie!" 

Da dies der Damon hOrte, dachte er: „Ich werde 
diesen Mann betrugen und ihn, wenn er in den Schat- 
ten tritt, auffressen." Und er sprach folgende zweite' 
Strophe: 

„So komm doch nSher her, o Jangling, 
mit deiner wohlgewQrzten Speise. 

Denn du, o Jangling, und dein Mahl, 
ihr zwei seid mir zum Frafi bestimmt." 

Darauf sprach der Bodhisattva die folgenden beiden 
Strophen: 

„Um kleinen Vorteil willst du, Damon, 
des groBen Vorteils dich berauben; 
nicht werden dir dein Mahl mehr bringen 
die Leute, die des Tods gedenken. 

Far immer, Damon, kannst dies Mahl du haben, 
das wohlschmeckende, feine, gut gewOrzte; 
doch wirst du, wenn du mich friBt, schwer noch finden 
den Mann, der dir herbeibringt deine Speise." 

Der Damon merkte: „Etwas Passendes sagt der 
junge Brahmane;" und befriedigten Herzens sprach er 
folgende zwei Strophen: 

„Dies ist mein Vorteil, Sutana, 
wie du es sagst, junger Brahmane. 

Von mir erhaltst du die Erlaubnis, 
in Frieden geh’ zu deiner Mutter. 

So geh und nimm das Schwert mit dir, 
den Sonnenschirm, die SchOssel, Jangling; 
in Frieden sehe dich die Mutter 
und du auch sieh die Mutter wieder." 

Dutoit, JataJeam. III. 


23 
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Als der Bodhisattva des Damons Worte vernommen, 
dachte er: „Mein Werk ist vollendet. Ich habe den 
Damon bezwungen, ich habe viel Geld erhalten, ich 
habe den Auftrag des Kdnigs erfUllt." Beruhigten Her¬ 
zens brachte er dem Damon seine Danksagung dar und 
sprach zu diesem Zweckc folgende SchluSstrophe: 

„So lebe, Damon, glUcklich weiter 
mit alien deinen Anverwandtcn. 

Erhalten habe ich mein Geld; 
des KOnigs Auftrag ist erfUllt." 

Nach diesen Worten sprach er folgendermafien zu 
dem Damon: „Lieber, da du frtther bdse Werke tatest, 
bist du als ein roher, grausamer Damon wiedergeboren 
worden, der sich von dem Fleisch und Blut der andern 
nahrt. Vollfiihre von nun an keinen Mord mehr an 
lebenden Wesen u. dgl." Nachdem er ihm so die Vor- 
teile der Tugend und die Nachteile der Lasterhaftigkeit 
dargelegt hatte, befestigte er den Damon in den ftinf 
Geboten und fUgte hinzu: „Was brauchst du im Walde 
zu wohnen? Komme, ich lasse dir am Stadttor eine 
Wohnung bereiten und werde bewirken, daB du vor- 
zugliche Speise erhaltst." 

Nach diesen Worten verlieB er mit dem Damon 
diesen Ort, lieB den Damon das Sclnvert und die andern 
Gegenstande mitnehmen und kehrte nach Benares zuruck. 
Hier meldete man dem KOnige: „Der junge Brahmane 
Sutanakommtmit dem Damon zurtlck." Da ging derKOnig, 
umgeben von der Schar seiner Minister, dem Bodhi¬ 
sattva feierlich entgegen, wies dem Damon am Stadt- 
tore eine Wohnung an und liefi ihm vorzilgliche Speise 
reichen. Hierauf kehrte er in die Stadt zurUck, lieB 
durch Trommelschlag die Stadtbewohner zusammen- 
rufen, schilderte ihnen den Vorzug des Bodhisattva und 
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gab diesem die Stelle seines HeerfUhrers. Er selbst 
aber beharrte bei der Ermahnung des Bodhisattva, tat 
gute Werke wie Almosenspenden u. dgl. und gelangte 
dadurch in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheitcn verkundigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgendcn Worten (am Ende der Verkllndigung 
der Wabrheiten aber gelangte jener Mdnch, der seine 
Mutter crnahrt hatte, zur Frucht der Bekehrung): * Da¬ 
rnels war der Damon Angulimala *), der Kdnig warAnanda, 
der junge Brahmane aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Sutana. 


399. Die Erz&hlung von dem Geier. 


„Was werden diese denn jetzl machen." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Mdnch, der seine Mutter ernahrte. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Geschlechte der Geier seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war, verbrachte 
er seine alten Eltern, die das Augenlicht verloren hatten, 
in eine Geierhtfhle und erhielt sie, indem er ihnen Kuh- 
fleisch und dergl. brachte. — Zu dieser Zeit legte auf 
dem Leichenfelde von Benares ein Jager fUr die Geier 
Schlingen, denen man nicht entrinnen konnte. 

Eines Tages nun blieb der Bodhisattva, wahrend 
er nach Kuhfleisch suchte und auf das Leichenfeld ge- 
flogen war, mit dem Fufie in einer Schlinge hangen. 
Dabei dachte er aber nicht an sich, sondern erinnerte 
sich nur an seine alten Eltern und. jammerte: „Wie 
werden sich nun meine Eltern ernahren kOnnen? Da 


‘) Ein von Buddha bekehrter RSuber, der dann einer seiner 
trcuesien Anhangcr wurde. 

23 * 



— 356 — 

sie nicht wissen, dafi ich gefangen bin, werden sie hilf- 
los und ohne Beistand in ihrer BerghOhle verschmachten 
und sterben, glaube ich." Dabei sprach cr folgende 
erste Strophe: 

„Was werden diese denn jctzt machcn, 
die Alten in des Berges Hfihle? 

Ich bin gefangen mit der Schlinge 
und in Nillyas 1 ) Hand geraten." 

Als der junge Jager ihn so klagcn hCrte, sprach 
er folgende zweite und der Geicr die dritte Strophe 
und so fort miteinander abwechselnd: 

„Warum, o Geier, jammcrst du, 
was ist der Grund zu deinen Klagen? 

Noch niemals hOrte ich noch sail ich, 
dafi menschlich redete ein Vogel." 

„Ich unterhalte meine Eltern, 
die alten, in des Berges Hbhle; 
was werden diese jetzt wohl niachen, 
da ich in deine Hand geraten?" 

„Wenn doch ein Geier einen Leichnam 
auf hundert Yojanas erspUht, 
wai*um hast du das Netz, die Schlinge 
trotz ihrer Nahe nicht bemerkt?" 2 ) 

„Sobald des Todes Nahe fuhlt 
ein Mensch am Ende seines Lebens, 
dann kann das Netz er nicht mehr sehen, 
die Schlinge nicht trotz ihrer Nahe." 


‘) Wie der Kommentator hinzufQgt, ist dies der Name des 
JSgers in dieser Erz&hlung. 

*) Diese und die nfichste Strophe finden sich auch im Jataka 
164, Qbersetzt Band II, S. 57—60. 
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„Erhalte du nur deine Eltern, 
die alten, in der BergeshChle. 

Von mil* erhaltst du die Erlaubnis, 
in Frieden kehr’ zurUck zu ihnen." 

»So sollst du, Jiiger, dich erfreuen 
mit alien deinen Anverwandten; 
ich will die Eltern mein erhalten, 
die alten, in der BergeshOhle." — 

Als so der Bodhisattva, von ihm aus der Todesnot 
befreit, voll GlUck mit der letzten Strophe seine Dank- 
sagung verrichtet hatte, nahm er Fleisch mit, so viel 
er mit dem Schnabel erfassen konnte, kehrte zu seinen 
Eltern zurUck und gab es ihnen. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkUndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener MOnch, der seine 
Mutter ernahrte, zur Frucht der Bekehrung): „ Dam als war 
der junge Jager Channa, die Eltern waren GroBkOnigs- 
familien, der Geierkbnig aber war ich." 

Ende der Erz&hlung von dem Geier. 


400. Die Erzahlung von der Grasblume 1 ). 

„Heil dir, der du am Ufer wandelst." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf Upananda, den Sohn aus dem Sakya-Stamm. Dieser 
war im Orden MOnch geworden, hatte aber die GenQgsam- 
keit und ahnliche Tugenden aufgegeben und war voll Be- 
gierde. Wenn die Regenzeit herannahte, so suchte er zwei 
Oder drei KlOster auf, liefi in dem einen seinen Sonnen- 
schirm oder seinen Schuh, in dem andern seinen Pilgerstab 

') So ist in der Erzahlung der Schakal wegen seiner Farbe 
genannt. 
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oder seinen Wasserkrug und ini dritten wohnte er selbst. 
Als er in einem Kloster auf dem Lande die Regenzeit be- 
gann, sprach er zu den Monchen: „Die MOnche mtlssen 
nkmlich genUgsam sein,* 1 und lehrte so, wic wenn er 
den Mond am Himmel herauffQhrte, die MOnche die cdle, 
berQhmte Regel, die die Zufriedenhcit mit den gebotenen 
Hilfsmitteln klarlegt. Als dies die MOnche hOrten, warfen 
sie ihre schOnen Gewknder und Alinosenschalen fort und 
nahmen irdene Almosenschalen und Gewknder aus gesam- 
melten Lumpen 1 ). Die andern lieB er an seinen Wohnort 
verbringen. Nachdem die Regenzeit voruber war und er 
die Pavarapa-Feier 11 ) mitgemacht hatte, fflllte er mit diesen 
Dingen einen Wagen und kehrte nach dem Jetavana zurflek. 

Unterwegs verstricktc er an der RQckseite eines Wald- 
klosters seine Fofie in einer Schlingpflanze; er dachtc: 
„Sicherlich wird hier etwas zu bekonunen sein" und ging 
in das Kloster hinein. Dort aber verbrachtcn zwei hoch- 
betagte MOnche die Regenzeit. Diesc hatten zwei grobe 
Gewknder und ein feines wollenes Tuch erhalten und 
konnten dies nicht teilen. Als sie jenen sahen, dachten 
sie: „Der Thera wird es an uns verteilen und uns geben;" 
und voll Freude sagten sie: „Herr, wir kOnnen das Ge- 
wand fflr die Regenzeit nicht teilen; um seinetwillen haben 
wir Streit. Teilt lhr es und gebt es uns." Jener erwiderte: 
„Gut, ich werde es teilen. “ Er gab den beiden die zwei 
groben Gewknder und sagte zu ihnen: „Dies ist ftlr mich, 
den Trager der Lehre 3 ), bestimmt;" damit nahm er das 
feine Wollentuch und entfemte sich. 

Aus Verlangen nach dem feinen Tuche gingen die 
beiden MOnche mit ihm nach dem Jetavana, erzkhlten die 
Sache den Monchen, die Trkger der Lehre waren, und 
fragten: „EhrwOrden, ist es einem Trager der Lehre er- 
laubt uns so auszuplOndern und aufzufressen?" — Als nun 
die MOnche den Haufen von Almosenschalen und Gewkn- 
dem sahen, den der Thera Upananda herbeigebracht hatte, 
sprachen sie: „Du bist sehr tugendhaft, Freund; du hast 


') Dies war die eigentliche Regel fflr die MOnche; vgl. „Leben 
des Buddha - , S. no. Devadatta wollte dies allgemein verbindlich 
machen, wurde aber von Buddha zurQckgewiesen (ebendaS.i8if.). 

') Dic g roSe Beichtfcier am Ende der Regenzeit; vgl. „Lebcn 
des Buddha", S. 352 f. 

*) Dl ‘es ist die Bezeichnung fflr diejenigen, welche in den 
heiligen Schrifien bewandert sind. 
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viel Almosenschalen und GewSnder erhalten 1 ). Er aber 
antworlete: „Wohcr soil ich meine Tugend haben? Auf 
die und die Weise habe ich es erhalten" und erzahlte 
ihnen alles. 

In der Lehrhalle aber begannen die Mdnche folgendes 
Gesprach: „Freund, dcr Sakyasohn Upananda ist sehr 
gierig und habstlchtig." Da kam der Mcister und fragte: 
„Zu welcher Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr euch jetzt 
bier vcrsammelt?" Als sie antworteten: „Zu der und 
dcr," sprach er: „Ihr Mftnche, Upananda hat nicht seiner 
Unterweisung entsprechend gchandelt. Wenn n&mlich ein 
MOnch einem andern einc Vorschrift mitteilt, so soil er 
zuerst selbst ihr entsprechend handeln und dann erst den 
andern ermahnen. 

„Sich selbst soli man zuerst in dem, 
was passend ist, befestigen, 
dann kann man erst die andern lehren; 
der Weise soil nicht Jastig fallen 1 )." 

Nachdem er mit dieser Strophe des Dhammapadam 
dieWahrheit erklart hatte, fdgte er hinzu: „ Nicht nur jetzt, 
ihr Mdnche, sondem auch frOher schon war Upananda 
habgierig; nicht nur jetzt plOndert er das Eigentum andrer, 
sondern auch frOher tat er so." Nach diesen Worten cr- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangcnheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva eine Baumgottheit am Ufer eines Flusses. 
Damals hatte sich ein Schakal namensMayavI ein Weib- 
chen genommen und wohnte an einer Stelle am FluB- 
ufer. Eines Tages sprach das Weibchen zum Schakal: 
„Mein Gebieter, ein Gelilste ist in mir aufgesticgen; 
ich wtlnsche einen frischen roten Fisch zu fressen." 
Der Schakal antwortete: „Sei nur zufrieden; ich werde 
dir einen bringen." Wahrend er aber am FluBufer wan- 
delte, verstrickte er seine FtlBe in einer Schlingpflanze 
und ging deshalb den Strand entlang. 

>) Sie meinen also, er habe alle die Sachen wegen seiner 
Frdmmigkeit geschenkt bekommen. 

*) Strophe 158 des Dhammapadam. 
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Indiesem Augenblick standenzxvei Fischottem namens 
Gambhlracarl und Anutlracarl l ) am Ufer und suchten 
Fische. Von ihnen sah Gambhlracarl eincn groBcn roten 
Fisch; schnell tauchte er in das Wasser und packte ihn 
am Schwanze. Der starkc Fisch aber schwamm weiter, 
indem er ihn nacli sich zog. Die Fischotter rief: „Der 
grofie Fisch wird far uns beide gentigen; komm und 
leiste mirBeistand!" Und indem sie die andere anredete, 
sprach sie folgende erste Strophe: 

„Heil dir, der du am Ufcr wandelst; 
zu Hilfe eile mir, mein Freund. 

Ich hab’ ’nen groBen Fisch gepackt 
und dieser reiBt mich rasch mit fort." 

AIs dies die andere hGrtc, sprach sie folgende 
zweite Strophe: 

„Heil dir, der in der Tiefe wandelt, 
halt’ ihn gepackt fest und mit Kraft; 
ich will dich aus dem Wasser zichcn, 
wie ein Suparina*) eine Schlange. 4 ' 

Darauf zogen die beiden zusammen den roten Fisch 
heraus, legten ihn auf den Boden und tOteten ihn. 
Wegen der Teilung aber bekamen sie Streit. AIs sie 
ihn nicht zu teilen vermochten, lieBen sie ihn liegen 
und setzten sich dazu. In diesem Augenblick kam der 
Schakal an diesen Ort. AIs jene ihn sahen, gingen 
sie ihm ehrfurchtsvoll entgegen und sagten: „ Freund 
Grasblume 3 ), wir haben zusammen einen Fisch gefangen. 
Weil wir ihn nicht teilen kOnnen, haben wir Streit be- 
kommen. Teile ihn in gleiche Teile und gib ihn uns!" 
Und sie sprachen folgende dritte Strophe: 

’) Die Namcn bedeuten: „der in der Tiefe Wandelnde" und 
„der am Ufer Wandelnde“. 

*) Vgl. Bd. II, S. i6, Anm. 2. 

*) Vgl. die Anmerkung zum Titel dieses Jfitaka S. 357. 
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„Ein Streit ist bei uns ausgebrochen, 
Grasblume, hdr’ auf unser Wort; 
beschwichtige den Zwist, o Freund, 
ein Ende nehmen soil der Zwist." 

Als der Schakal ihre Worte vernahm, sprach er 
urn seine Fahigkeit zu beleuchten: 

„Frtiher war ich ein Ratgeber, 
viel Nutzen habe ich gestiftet. 

Den Streit will ich euch schlichten, Freunde; 
ein Ende nehmen soli der Zwist." 

Dann sprach er, wahrend er teilte, folgendeStrophe: 

„Anut!racarI den Schwanz, 
den Kopf dem Gambhlracari; 
doch dieses liier, das MittelstQck, 
das soli dem Ratgeber gehOren." 

Nachdem er so den Fisch zerteilt hatte, sagte er 
noch: „Verzehrt jetzt ohne zu streiten den Schwanz 
und den Kopf;" er selbst packte das MittelstUck mit 
dem Maule und lief davon, wahrend sie ihm nach- 
schauten. Die andern blieben tiefbetrubt sitzen, wie 
wenn sie tausend verloren batten, und sprachen fol¬ 
gende sechste Strophe: 

„Langst hatten wir ihn essen kOnnen, 
wenn wir nicht so gestritten hatten; 
den Fisch, der ohne Kopf und Schwanz, 
den tragt der Schakal jetzt davon." 

Der Schakal aber dachte befriedigt: „Heute werde 
ich meiner Gattin das Fleisch des roten Fisches zu 
essen geben" und ging zu ihr hin. Als sie ihn korn- 
men sah, sprach sie hocherfreut folgende Strophe: 

„So wie ein KOnig wohl sich freut, 
ein Edler, der ein Reich erhalten, 
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so freue ich mich, da ich sehe 
den Gatten mit dem vollen Maul." 

Danach sprach sie, indem sie ihn fragte, auf welches 
Mittel er dazu gelangt sei, folgende Strophe: 

„Wie hast du, der ein Landtier ist, 
den Fisch im Wasser fangen k6nnen? 

Da ich dich frage, sag’ rair, Lieber, 
wie du dazu gekommen bist!" 

Indem der Schakal ihr die Art und Weise mitteilte, 
wie er dazu gekommen, sprach er folgende nachste 
Strophe: 

„ Durch Streitigkeiten wird man mager, 
durch Streit verliert man seine Habe. 

Durch Streit verloren ihn die Ottern; 
ifi, Mayavl, den roten Fisch." 

Die letzle Strophe sprach der vdllig Erleuchtete: 

„So geht es bei den Menschen auch. 

Sobald bei ihnen Streit entsteht, 
da laufen sie zum Richter hin, 
denn dieser soli Vermittler sein. 

Dadurch verlieren sie ihr Geld; 
der Schatz des KOnigs aber wachst." 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkQndet hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war der Schakal Upa- 
nanda, die Fischottern waren die zwei Alien; die Baum- 
gottheit aber, die diesen Vorgang selbst beobachtete, 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Grasblume. 
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401. Die Erzdhlung von Dasannaka. 

„Von Dasanna das scharfe Schwert" Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jctavana verweiite, mit Beziehung aut 
die Verlockung durch die frOhere Frau. Er fragte nSnilich 
den MOnch: „Ist es wahr, dafi du unzufrieden bist?" und 
dieser antwortete: „Es ist wahr, Herr.“ Auf die weitere 
Fragc: „Durch wen bist du unzufrieden gemacht worden?" 
erwiderte jener: „Durch meine frflherc Frau." Daraufsprach 
der Meister: „0 MOnch, dies Weib ist dir verdcrblich. 
Schon frOher warst du durch sie im Begrift' an einer 
Geisteskrankheit zu sterben; aber durch Weise wurde dir 
das Leben erhalten." Nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit, 

Als ehedem zu Benares der GroBkdnig Maddava 
regierte, nahm der Bodhisattva seine Wiedergeburt in 
einer Brahmanenfamilie. Man gab ihm den Namen Prinz 
Senaka. Als er herangewachsen war, erlernte er zu 
Takkasila alle Ktlnste. Nach seiner RUckkehr nach 
Benares wurde er der Ratgeber des KOnigs Maddava 
in geistlichen und weltlichen Dingen. Unter dem Namen 
„der weise Sen aka" erglanzte er in der Stadt wie der 
Mond oder die Sonne. 

Damals sah der Sohn des kOniglichen Hauspriesters, 
als er dem Konige seine Aufwartung machte, die mit 
all ihrem Schmuck gezierte, in herrlichster SchCnheit 
prangende erste Gemahlin des KOnigs. Da ward sein 
Herz an sie gefesselt; er ging nach Hause und legte 
sich nieder ohne Nahrung zu sich zu nehmen. Als seine 
Freunde ihn fragten, erzahlte er ihnen die Begebenheit. 
— Der KOnig fragte nun: „Man sieht den Sohn des 
Hauspriesters nicht mehr; wo ist er denn?" Als er den 
Grund erfuhr, liefi er jenen zu sich rufen und sprach: 
„Ich gebe sie dir sieben Tage lang; behalte sie sieben 
Tage lang in deinein Hause und ftlhre sie am achten 


Tage hierher zurUck." Der Jilngling stimmte zu, fQhrte 
sie in sein Haiis und erfrcute sich mit ibr. 

Dabei verliebten sie sich ineinander. Ohne etvvas 
merken zu lassen, entflohen sie durcli das Haupttor und 
begaben sich in das Reich eines andern Konigs. Nie- 
mand wuBte, wohin sie gegangen waren; es war, als 
seien sie auf einem Schiffe entflohen. Der Konig JieB 
in der Stadt die Trommel herumgehen und suclue auf 
alle mOgliche Art nach; aber er fand nicht, wohin sie 
sich geflUchtet hatte. 

Urn ihretwillen aber befiel den KOnig tiefer Kum- 
mer. Sein Herz wurde heiB, sein Blut fing an zu 
kochen und von da an kam ihm heim Leibe Blut her- 
aus. Die Krankheit wurde schwer. Selbst die hervor- 
ragenden Arzte des Konigs konnten ihn nicht hcilen. Der 
Bodhisattva aber dachte: „Dieser Konig hat keine 
eigentliche Krankheit; sondern weil er seine Gattin nicht 
findet, ist er von einer seelischen Krankheit befallen. 
Durch eine List werde ich ihn gesund machen." 

Darauf sprach er zu den weisen Ministem des Ko¬ 
nigs, welche Ayura und Pukkusa hiefien, folgender- 
mafien: „Unser Konig hat keine andere Krankheit 
auBer dem seelischen Leiden, weil er die KOnigin nicht 
mehr sieht. Wir besitzen aber viele Hilfsmittel; durch 
eine List wollen wir ihn heilen. Wir wollen im Hofe 
des kOniglichen Palastes eine Versammlung abhalten 
und einen, der sich auf das Schwerterschlucken ver- 
steht, ein Schwert verschlucken lassen. Den Konig 
lassen wir sich an sein Fenster stellen und der Ver¬ 
sammlung zuschauen. Wenn der Konig den Mann sieht, 
wie er das Schwert verschluckt, wird er fragen: ,Gibt 
es noch etwas Harteres als dies? 4 Darauf, lieber Ayura, 
sollst du ihm antworten: ,Noch harter ist es zu sagen, 
dafi man dies und das gebe.‘ Dann, lieber Pukkusa, 
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wird er dich fragen; du aber antworte ihm folgender- 
raafien: ,0 GrofikOnig, wenn mansagt, man wolle etwas 
hergeben, und gibt es doch nicht, so ist dies Wort 
fruchtlos; durch ein solches Wort kann niemand leben 
noch essen noch trinken. Wer aber seinem Worte ent- 
sprechend handelt und den Gegenstand hergibt, wie er 
ihn versprochen hat, etwas derartiges ist noch hflrter.' 
Was dann weiter zu tun ist, werde ich selbst sehen." 

Nach diesen Worten liefi er eine Versammlung be- 
rufen. Dann gingen die drei Weisen zum Ktfnige hin 
und sagten: „0 GrofikOnig, im Hofe des kbniglichen 
Palastes ist eine Versammlung; wenn man sie anschaut, 
so ist das Traurige nicht mehr traurig. Kommt, wir 
wollen gehen." Sie ftlhrten den Konig an das Fenster 
hin, Offneten es und liefien ihn die Versammlung be- 
trachten. Viele Leute zeigten da einander ihre Kunst- 
stiicke. Ein Mann aber verschlang ein dreiunddreifiig 
Zoll langes gutes Schwert, das sehr scharf war. 

Als der KOnig dies sah, dachte er: „Dieser Mann 
verschlingt dies Schwert; ich will die Weisen fragen, 
ob es noch etwas Harteres gibt als das." Und indem 
er den Ayura fragte, sprach er folgende erste Strophe: 

„Von Dasanna 1 ) das scharfe Schwert, 
das Menschenblut vergiefien kann, 
verschlingt der Mann in der Versammlung; 
gibt es noch Harteres als dies? 

Wenn etwas andres auch so hart, 
so sag’ es mir, da ich dich frage!" 

Jener aber sprach dies erklarend folgende zweite 
Strophe: 

„Aus Habgier kann der Mann verschlingen 
dies Schwert, das Menschenblut vergiefit; 


*) Nach dcm Kommentator der Name eines KOnigrcichs. 
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doch wer da sagt: ,Ich gebe dies’, 
der tut wohl Hart’res noch als dies. 

Leicht ist dagegen alles andre; 
dies merke dir, o Magadha." l ) 

Als der Konig diese Worte des weisen Ayura ver- 
nommen, dachte er: „Noch harter als das Schwert- 
verschlucken ist das Wort: .Dies gebe ich.‘ Ich aber 
sagte: ,Dem Sohne des Hauspriesters gebe ich die 
KOnigin. 1 Etwas gar Hartes ftirwahr habe ich getan.“ 
Wahrend er aber so Oberlegte, wurde sein Herzeleid 
etwas kleiner. 

Darauf dachte er bei sich: „Gibt es nun noch 
etwas, das harter ware als das Wort: .Dieses gebe ich 
einem anderen?'" Und indem er den weisen Pukkusa 
anredete, sprach er folgende dritte Strophe: 

„GelOst hat Ayura die Frage, 

der wohl versteht, was nUtzt und frommt*). 

Jetzt frag' ich dich, o Pukkusa, 
was ist wohl harter noch als dies? 

Wenn etwas andres auch so hart, 
so sag’ es mir, der ich dich frage." 

Ihm antwortend sprach der weise Pukkusa folgende 
vierte Strophe: 

„Von einem Worte lebt man nicht, 
das fruchtlos ausgesprochen wird. 

Doch wer es gibt und sich entaufiert, 
der ist noch harter dran als jener. 

Leicht ist dagegen alles andre; 
dies merke dir, o Magadha." 

Als der Kdnig auch diese Worte vernommen, dachte 
er: „Ich habe zuerst gesagt: ,Ich gebe dem Sohne 

') Nach dem Kommentator der Stammesname des KOnigs. 

*) Word ich: kundig der weldichen und der geisdichen Dinge. 
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des Hauspriesters die KSnigin* und gab sie ihm auch, 
indem ich das Entsprechende tat. Etwas gar Hartes 
fOrwahr habe ich getan." Wahrend er aber so tiber- 
legte, wurde sein Schmerz kleiner. 

Darauf dachte er bei sich: „Weiser als der weise 
Senaka ist keiner; ich will ihm diese Frage vorlegen." 
Und indem er ihn fragte, sprach er folgende ftinfte 
Strophe: 

„GelOst hat Pukkusa die Frage, 
der wohl versteht, was niitzt und frommt 
Jetzt frag’ ich dich, o Senaka, 
was ist wohl harter noch als dies? 

Wenn etwas andres auch so hart, 
so sag’ es mir, der ich dich frage." 

Ihm antwortend sprach Senaka folgende sechste 
Strophe: 

..Hergeben mag ein Mann die Gabe, 
mag sie nun klein sein oder groB; 
doch'vver es gibt und nicht bereut, 
das ist das Schwierigste von allem. 

Leicht ist dagegen alles andre; 
dies merke dir, o Magadha 1 )." 

Als der KOnig des Bodhisattva Wort vernommen, 
da merkte er: „Ich habe nach seinem Wunsch dem 
Sohne des Hauspriesters die Kdnigin gegeben und kann 
jetzt den eigenen Wunsch nicht ertragen, sondern bin 
voll Trauer und Schmerz. Dies ist ftlr mich nicht pas- 
send. Wenn sie voll Liebe zu mir gewesen ware, so 
hatte sie nicht diese ihre Macht aufgegeben und ware 
nicht davo,n gelaufen. Nachdem sie aber keine Liebe 

*) Tm Kommentar ist zur Erklftrung cine Strophe des Vessan- 
tara-JStaka (Nr. 547) zitiert, die aber lediglich das oben Gesagte 
illustriert. 



zu rair gezeigt hatund davonlief, was geht sie mich an?“ 
Wahrend er abcr so nachdachte, merging sein ganzer 
Schmerz wie ein Wassertropfen auf einem Lotosblatte 
und hOrte auf. In dicsem Augenblicke wurde auch sein 
Leib wieder gesund. — Da er nun gesund und wieder- 
hergestellt war, sprach er uni den Bodhisattva zu 
preisen folgende SchluBstrophe: 

„Es l6ste Ayura die Frage 
und nach ihm tat es Pukkusa; 
doch alle Antwort Qbertrifft, 
was Senaka gcsprochcn hat.* 

Nachdem aber derMeister dicscUntcrwcisung beschlossen 
und die Wahrhciten verkQndigt hattc, vcrband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Endc der VcrkQndigung der 
Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene MOnch zur 
Frucht der Bekehrung): „Damals war die erstc Gemahlin 
des Kbnigs die frQhere Frau, der KOnig war der unzu¬ 
friedene MOnch, der weise Ayura war MogallSna, der 
weise Pukkusa war Sariputta, der weise Senaka aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Dasannaka. 


402. Die Erzahlung von dem Kuchen- 
ranzen. 

„Verwirrt ist dir der Geist.“ Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die Voll- 
endung in der Weisheit. Die Erzahlung aus der Gegen- 
wart wird im Ummagga-Jataka 1 ) berichtet werden. 

Ehedem regierte zu Benares ein Ktinig namens 
Janaka. Damals nahm der Bodhisattva in einer Brah- 
manenfamilie seine Wiedergeburt; man gab ihm den 
Namen „der junge Senaka". Als er herangewachsen 


*) Jataka 546; bei FausbOll Band VI, S. 329—378. 
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war und zu Takkasila alle Kunste erlernt hatte, kehrte 
er nach Benares zurttck und suchte den Kbnig auf. Der 
Kdnig gab ihm einen Ministerposten und lieB ihm groBe 
Ehrung zuteil werden. Er war aber der Ratgeber des 
Kdnigs in weltlichen und geistlichen Dingen. Mit lieb- 
lichen Worten erklarte er dem Konige die Wahrheit 
und befestigte ihn in den fUnf Geboten; auch im Almosen- 
spenden, in der Beobachtung der Uposatha-GebrSuche, 
in den zehn Wegen der Tugend‘), kurz in dem Wandel 
im Guten befestigte er ihn. 

Im ganzen Reiche war es, als sei ein Buddha er- 
schienen. An den Tagen der Monatshalften versam- 
melten sich der Konig, der Vizekonig u. a. und brach- 
ten die Lehrhalle in Ordnung. Dann setzte sich der 
Bodhisattva in der in Ordnung gebrachten Lehrhalle 
mitten auf ein Polster aus dem Felle der Sarabha- 
Gazelle und predigte mit Buddhaanmut die Lehre; seine 
Unterweisung aber glich der Predigt der Buddhas. 

Damals hatte ein alter Brahmane sich Geld erbet- 
telt und tausend Kahapanas erhalten. Er brachte diese 
Summe zu einer Brahmanenfamilie und ging weg uni 
wieder Geld zu erbetteln. Als er aber fortgezogen war, 
gab die Familie die Kahapapas aus. Als er wiederkam, 
wollte er das Geld herbeiholen lassen. Da nun der 
andere Brahmane ihm die Kahapapas nicht geben konnte, 
machte er seine Tochter zu dessen Dienerin und gab 
sie ihm. Der Brahmane nahm sie mit sich und nahm 
in einem Brahmanendorfe unweit von Benares Wohnung. 


*) Die zehn Wegc tugendhaften Wandels sind: x. die Ent- 
haltung vom Tdten lebender Wesen, 2. die Enthaltung vom Nicht- 
spendcn von Almosen, 3. von Unzucht, 4. von LQgen, 5. von Ver- 
eumdung, 6. von unfreundlicher Rede, 7. von unzQchtiger Rede, 
8. Freiheit von Begierden, 9. Freisein von Boshcit gegen andre, 
10. rechter Glaubc. 

Dutoit, Jatakam. ffl. 
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Seine Gattin aber war infolge ihrer Jugend uner- 
sattlich in den LOsten und trieb mit eincm jungen Brah- 
manen Unzucht. Es gibt nflmlich sechzohn Gcgcnstftnde, 
die nicht zu ersUttigen sind: Der Ozean wird nicht er¬ 
sattigt durch alle FlUsse, das Feuer wird nicht ersattigt 
durch Brennmaterial, ein Konig wird nicht ersattigt 
durch Herrschaft, ein Tor wird durch Sonden nicht 
ersattigt, einWcib wird nicht ersattigt durch drei Dinge: 
durch Unkeuschheit, durch Schmuck und durch Kinder- 
gebaren, ein Brahmane wird nicht ersattigt durch heilige 
Sprtiche, ein Ekstatiker wird nicht ersattigt durch Me¬ 
ditation, ein nach der HeiHgkcit Ringonder*) wird nicht 
ersattigt durch Ehre, ein Gentlgsamer wird nicht durch 
asketisches Leben ersattigt, ein krUftigcr Mann wird 
nicht ersattigt durch Anstrcngen der Kilifte, ein Er- 
zahler wird nicht durch Gespr&ch ersattigt, ein Gelehrter 
wird nicht von der Versammlung ersattigt, ein Gl.'iu- 
biger wird nicht durch den Dienst der Monchsgemeinde 
ersattigt, ein Spender wird nicht durch Freigebigkeit 
ersattigt, ein Weiser wird nicht durch das Horen der 
Lehre ersattigt, die vicr Versammlungen 5 ) werden nicht 
ersattigt vom Anschauen des Vollendeten. 

Auch jene Brahmanin war unersattlich in der Be- 
tatigung der Unreinheit und wollte den Brkhmancn fort- 
schaffen und frei ihre bOsen Taten ausfUhren. Deshalb 
legte sie sicli eines Tages mifigestimmt nieder, und als 
ihr Mann sie fragte: „Was fehlt dir, Liebe?" antwortete 
sie: „Brahmane, ich kann in deinem Hause die Arbeit 
nicht verrichten, bringe eine Magd herbei!“ Er ant¬ 
wortete: „Liebe, ich babe kein Geld; womit soil ich sie 

*) Das Paliwort B sekha n umfaBt alle Grade der nach Heilig- 
keit Strebenden aufier dem Arhat, dem Heiligcn selbst. 

*) NSmlich die Versammlung der MOnche, der Nonnen, der 
Laienbrudcr und der Laienschwestern. 
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dingen?" Darauf sagte sie: „Gehe wieder auf Almosen 
aus, erbettle dir Geld und bringe es her.“ „Gut, Liebe," 
versetzte er, richte mir also Reisezehrung her.“ Sie 
fullte einen Fellranzen mit gebacknem Kuchen und un- 
gebacknem Kuchen und gab ihm dies. 

Nun wandelte der Brahmane in DOrfern, Markten 
und Residenzen umher. Als er siebenhundert Kaha- 
panas erhalten, dachte er: „Soviel Geld ist genug, um 
einen Sklaven und eine Sklavin damit zu bezablen;" 
er kehrte um und ging nach seinem Dorfe zuriick. An 
einer gtinstig gelegenen Wasserstelle tat er seinen Ran- 
zen herunter und verzehrte von dem Kuchen; dann 
stieg er, ohne die Offnung des Ranzens zu schlieBen, 
hinab um Wasser zu trinken. Es roch aber eine 
schwarze Schlange in einem hohlen Baume den Duft 
des Kuchens; sie schltipfte in den Ranzen, bog ihren 
KOrper zusammen und legte sich nieder, indeni sie den 
Kuchen verzehrte. Als der Brahmane zurtlckkehrte, 
band cr den Ranzen ohne hineinzuschauen zusammen, 
hangte ihn Uber seine Schulter und ging weiter. 

Unterwegs aber sprach eine Gottheit, die in einem 
Baume wohnte, zu ihm, indem sie in die Gabel des 
Baumes trat: „Brahmane, wenn du unterwegs ver- 
weilst, so wirst du selbst sterben; wenn du aber heute 
noch nachhause zurtlckkehrst, so wird deine Gattin 
sterben/' Nach diesen Worten verschwand sie. Jener 
schaute auf; da er die Gottheit nicht sail, fUrchtete er 
sich und wurde von Todesangst erftillt. Weinend und 
jammernd kam er so an das Stadttor von Benares. 

Damals war aber gerade das Uposatha am funf- 
zehnten Tage 1 ); es war der Tag, wo der Bodhisattva 
auf geschmQcktem Sitze sich niederzulassen und die 

J ) Das Uposatha-Fcst fand immcr am j. und 15. eines Mo- 
nats statt. 


24 * 
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Wahrheit zu predigen pilegte. Eine grofie Menschen- 
menge kam in Scharen heran um die Predigt zu hOren. 
Als derBrahmane sie sah, fragte er: „Wohin geht ihr?“ 
Sie antworteten: „Brahmane, heute predigt der weise 
Senaka rait siifier Stimme, mit Buddhaanmut die Lehre; 
weifit du dies nicht?“ Da dachte er bei sich: „Ein 
Weiser ist sicherlich der, der die Lehre predigt, und 
ich bin von Todesangst erfttllt. Die Weisen sind aber 
imstande auch einen groBen Schmerz zu beseitigen. 
Auch ich muB dorthin gehen und die Predigt hftren." 
Er begab sich mit jenen dorthin und stellte sich am 
Ende der Versammlung, die mit dem KOnige rings um 
den Bodhisattva safi, mit seinem Ranzen auf dem 
Rilcken unweit des Predigtstuhles auf, von Todesfurcht 
erfttllt. 

Der Bodhisattva erklarte nun die Lehre, als wollte 
er die himmlische Gahga 1 ) herabholen oder als wollte 
er einen Regen von Nektar herabstrtfmen lassen. VoII 
Freude gab die Menschenmenge ihren Beifall zu er- 
kennen und hOrte der Predigt zu. Die Weisen abcr 
kOnnen weit in die Feme schauen. 

In diesem Augenblick offnete der Bodhisattva seine 
anmutigen, mit den fttnf Reizen versehenen Augen 
und betrachtete nach alien Seiten die Versammlung. 
Da sah er den Brahmanen und dachte: „Diese so 
groBe Versammlung hort voller Freude unter Beifalls- 
bezeigungen die Lehre; dieser eine Brahmane aber ist 
bekuminert und weint. In seinem Innern mufi ein 
Schmerz sein, der TrSnen hervorzurufen imstande ist. 
Ich werde ihn, wie wenn Kupferrost von einer Saure 
getroffen wird oder wie ein Wassertropfen von einem 
Lotosblatt herabrollt, so kummerlos und zufriedenen 


’) Damit ist die Milchstrafie gemeint; vgl. Band II, S. 75, Anm. i. 
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Sinnes machen und ihm dann die Lehre verktlnden." 
Er redete ihn an: „0 Brahmane, ich bin der weise 
Senaka. Jetzt werde ich dich von deinem Kummer be- 
freien. Erzahle nur frei heraus!" Und indem er ihn an* 
redete, sprach er folgende erste Strophe: 

„Verwirrt ist dir der Geist, Sngstlich der Sinn, 
aus deinen Augen strdmen Tranen nieder. 

Was hast verloren du und was begehrst du, 
dafi du hierher kommst? Sag’ mir dies, Brahmane!" 

Um ihm die Ursache seines Kummers zu erzahlen 
sprach der Brahmane folgende zweite Strophe: 

„Die Gattin wird mir sterben, komm’ ich heute; 
doch komm’ ich nicht, so muB ich selber sterben. 
So sagt’ der Damon mir. Dies ist mein Schmerz. 
Erklare mir die Sache, Senaka!“ 

AlsderBodhisattva die Worte des Brahmanenvernom- 
men, dachte er, indem er, wie man im Meere das Netz 
auswirft, das Netz der Erkenntnis ausbreitete: „FUr uns 
Menschen gibt es viele Todesursachen. Wenn man im 
Meere untergeht, so stirbt man, auch wenn man dort 
von Schlangen und Fischen gepackt wird; auch wenn 
man in den Ganges fallt oder dort von Krokodilen er- 
faBt wird; auch wenn man von einem Baume herabfallt 
oder von Dornen verletzt wird; auch wenn man von 
den verschiedenartigen Waffen getroffen wird; auch 
wenn man Gift geniefit oder wenn man sich aufhangt; 
auch wenn man in einen Abgrund stilrzl oder durch zu 
grofie Kalte u. dgl.; oder wenn man durch die ver- 
schiedenen Krankheiten geplagt wird, stirbt man. Wo 
es also so viele Todesursachen gibt, aus welcher Ur¬ 
sache wird da dieser Brahmane, wenn er heute noch 
unterwegs bleibt, selbst sterben, wenn er aber nach- 
hause geht, wird seine Gattin sterben? 4 * 
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Wahrend er aber so dachte, sah er auf der Schulter 
des Brahmanen den Ranzen; da kam ihm folgender Ge- 
danke: „In diesen Ranzen mufi eine Schlange ein- 
gedrungen sein. Sie wird aber wegen des Kuchenduftes 
hineingekrochen sein, als der Brahinane zur Zeit des 
Frilhraahles seinen Kuchen a6 und dann ohne die Oft- 
nung des Ranzens zu verschliefien fortging, urn Wasser 
zu trinken. Der Brahmane aber wil'd, als er vom 
Wassertrinken zuruckkam, nicht gemerkt haben, da6 
eine Schlange hineingeschliipft wai, sondern den Ranzen 
wieder zugebunden haben und damit fortgegangen sein. 
Wenn er nun heute noch unterwegs bleibt und am 
Abend an seinem Rastorte, um den Kuchen zu ver- 
zehren, den Ranzen Offnet und die Hand hineinstreckt, 
so wird ihn die Schlange in die Hand beifien und da- 
durch toten; dies ist der Grund, warum er sterben 
wird, wenn er unterwegs bleibt. Wenn er aber nach- 
hause ginge, wQrde der Ranzen in die Hand seiner 
Frau kommen. Diese wird dann um das Geld darinnen 
zu sehen den Ranzen Offnen und die Hand hinein- 
strecken; dann wird sie von der Schlange gebissen und 
muB deshalb sterben. Dies ist der Grund, warum seine 
Gattin sterben wird, wenn er noch heute nachhause 
zurilckkehrt." So erkannte er kraft seiner Einsicht, die 
sich auf alle Listen verstand. 

Da kam ihm folgender Gedanke: „ Diese Schlange, 
die schwarze Natter, muB mutig und furchtlos sein. 
Denn auch wahrend der Ranzen an die Seite des Brah¬ 
manen anschlSgt, zeigt sie keine Bewegung und keine 
Erregung. Selbst inmitten einer solchen Versammlung 
verrat sie nicht ihr Dasein. Darum muB es eine mutige, 
furchtlose schwarze Schlange sein." So erkannte er auch 
dies kraft seiner alle Listen kennenden Einsicht, als ob 
er es mit gdttlichem Auge durchschaute. 
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So lOste der Bodhisattva ininitten der Versammlung, 
der auch der Konig beiwohnte, gerade als sei er ein 
Mann, der dabei gestanden ware, als die Schlange in 
den Ranzen schlOpfte, die Frage des Brahmanen und 
sprach um dies auseinanderzusetzen folgende dritte 
Strophe: 

„Nachdem ich viele Ursachen erwogen, 
ist dies die Wahrheit, wie ich dir ietzt sage. 

Ich glaub’, Brahmane, in den Kuchenranzen 
ist unbemerkt geschlUpft ’ne schwarze Schlange." 

Nach diesen Worten aber fragte er: „Brahmane, 
sind Kuchen in diesem Ranzen?* 4 „Ja, du Weiser.*' 
„Hast du heute zur Zeit des Frtihlmahles von den 
Kuchen gegessen?** „GewiB, du Weiser.** „Wo hast 
du dich hingesetzt?** „Im Walde an den FuB eines 
Baumes.** „Als du den Kuchen gegessen hattest und 
weggingst um Wasser zu trinken, hast du da die Off- 
nung des Ranzens verschlossen Oder hast du sie nicht 
verschlossen?" „Ich habe sie nicht verschlossen, du 
Weiser.** „Als du vom Wassertrinken zurQckkehrtest, 
hast du da den Ranzen erst verschlossen, nachdem du 
hineingeschaut?'* „Ohne hineinzuschauen verschloB ich 
ihn, du Weiser.** 

Darauf sprach der Bodhisattva: „Brahmane, als du 
fortgegangen warst um Wasser zu trinken, ist, ohne 
daB du es merktest, infolge des Kuchenduftes eine 
Schlange in deinen Ranzen hineingeschlupft, glaube ich. 
Das ist die Sache. Darum nimm deinen Ranzen her- 
unter und lege ihn inmitten der Versammlung nieder; 
mache dann die Offnung frei, tritt zurtick, nimm einen 
Stock und schlage sogleich auf den Ranzen. Dann 
wirst du sehen, wie eine schwarze Schlange mit auf- 
gerichtetem Schweife zischend hervorkommt, und wirst 
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so von deinem Zvveifel befreil werden.“ Nach diesen 
Worten sprach er folgende vierte Strophe: 

„Nimm einen Stock und schlage auf den Ranzen; 
du siehst die Schlange geifernd, doppelzUngig. 

Gib heute auf die Angstlichkeit, den Zvveifel; 
sieh auf die Schlange, Offne deinen Ranzen!" 

Als der Brahmane die Rede des Bodhisattva ver- 
nomnien, tat er dies angstlich und furchtsam. Als aber 
der Korper der Schlange von dem Stock getroffen 
wurde, da kam sie aus der Offnung des Ranzens her- 
vor und blieb stehen, indem sie die Volksmenge be- 
trachtete. 

Um diese Begebenheit zu erkliren sprach der Meister 
folgende fOnfte Strophe: 

„Mit Angst im Blick ininitten der Versammlung 
den Kuchenranzen Offnet der BrShmane. 

Die Schlange kam heraus voll Zornesglut, 
die gift’ge Natter, hoch gestellt den Schweif." 

Als aber die Schlange mit aufgerichtetem Schweife 
hervorkam, da war die Vorherbestimmung des Bodhisattva 
wie die eines allwissenden Buddha. Die ganze Volksmenge 
liefi tausendfach ihre Gcwander in der Luft fliegen, tausend- 
fach wurde vor Freude mit den Fingern geklappt, man 
liefi einen Regen der sieben Arten der Kleinodien herab- 
strOmen wie den Regen einer dicken Wolke, hundert- 
tausend Beifallsrufe erschollen; es war ein LSrm wie wenn 
die grofie Erde berstete. Wenn aber eine solche Frage 
mit Buddhaanmut beantwortet wird, so kommt diese Fahig- 
keit nicht von der Geburt oder von Abstammung, Familie, 
Kaste, Ruhm und Geld. Wovon kommt aber eine solche 
Fahigkeit? Von der Weisheit. Ein weiser Mann n&mlich 
st&rkt seinen Scharfblick, Offnet das Tor zum edlen Wege 
und gelangt so zum unsterblichen groficn Nirvana. Er macht 
sich die SchUlervollendung, die Teilerleuchtung und die- 
vbllige Erleuchtung zu eigen. Denn unter den Tugenden, 
die zum unsterblichen grofien Nirvana fuhren, ist die Ein- 
sicht die wertvollste; die flbrigen sind nur ihr Gefolge. 
Darum wird auch gesagt: 
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„Die Einsicht ist das Beste, sagt der Weise, 
wie unter den Gestirnen herrscht der Mond. 

Tugend und SchOnheit, ernste Ubcrlegung, 
sie alle sind dem weisen Manne dienstbar. M 

Als aber der Bodhisattva so die Frage geldst hatte, 
machte ein Schlangenbandiger einen Maulkorb flir die 
Schlange, faBtc die Schlange und lieB sie im Walde 
los. Der Brahmane aber ging zura Konige hin, wtlnschte 
ihm Sieg, faltete die Hande gegen ihn und sprach um 
ihn zu preisen folgende Halbstrophe: 

„Gar viel wert ist's fur Kttnig Janaka, 
daB er die Weisheit Senakas kann sehen." 

Nachdem er aber so den Kdnig gepriesen, nahm 
er aus seinem Ranzen die siebenhundert Kahapanas, 
lobte den Bodhisattva und sprach, weil er eine freudige 
Gabe geben wollte, folgende anderthalb Strophen: 

,,Vor dir flieht alles Dunkel, alles weifit du, 
Erschrecken flbBt dein Wissen ein, Brahmane. 

Die siebenhundert Mtinzen hier besitz’ ich, 
empfang’ sie alle; dir geb' ich sie gerne. 

Durch dich ward mir das Leben heut’ gerettet 
und meiner Frau auch hast du Heil gebracht." 

Als dies der Bodhisattva hOrte, sprach er folgende 
achte Strophe: 

„Nicht wollen Geldeslohn 1 ) die Weisen haben 
durch ihre klaren, wohlgefafiten Verse. 

Dein Geld, Brahmane, gebe man dir wieder; 
mit ihm in deine Wohnung kehr’ zuriick.“ 

Nach diesen Worten aber lieB der Bodhisattva dem 
Brahmanen die tausend Kahapanas voll machen und 

‘) Nach der vom Kommentator angeftihrten Lesart „vetanam“ 
statt dcs Qberliefcrtcn „vedanam“. 
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ihm geben. Dann fragte er: „Brahmane, von wem 
bist du zum Geldsammeln ausgeschickt worden?" „Von 
meiner Gattin, du Weiser." „Ist deine Gattin alt oder 
jung?" „Sie ist jung, Weiser.“ Darauf sprach der 
Bodhisattva: „Also hat sie dich fortgeschickt, weil sie 
mit einem andern Unzucht treibt und dabei ohne Furcht 
sein will. Wenn du diese Kahapapas nachhause bringst, 
wird sie das Geld, das du so schwer erhalten, ihrem 
Buhlen geben. Darauf gehe nicht geradewegs nachhause, 
sondern verstecke das Geld auBerhalb des Dorfes am 
FuBe eines Baumes und gehe dann nachhause." Mit 
diesen Worten entlieB er ihn. 

Jener versteckte, als er in die Nahe seines Dorfes 
kam, die Kahaparias am Fufie eines Baumes und ging 
am Abend in sein Haus. In diesem Augenblick saB 
gerade seine Gattin mit ihrem Buhlen zusammen. Der 
Brahmane trat an die Ture und rief: „Liebe!“ Als sie 
seine Stimme hOrte, ldschte sie die Lampe aus und 
dffnete die Ttlre. Nachdem er eingetreten war, ftthrte 
sie den andern hinaus und lieB ihn vor der Tur stehen. 
Dann ging sie in das Haus hinein. Ais sie aber im 
Ranzen nichts fand, fragte sie: „ Brahmane, was hast 
du auf deinem Almosengang erhalten?" Er antwortete: 
„Ich habe tausend erhalten." „Wo sind sie denn?" 
„Ich habe sie da und da versteckt; in der FrUhe wollen 
wir cs holen. Bektlmmere dich nicht!" Jene ging hin 
und erzahlte es ihrem Buhlen. Darauf eilte dieser fort 
und nahm es an sich, als ob er es hingelegt hatte. 

Als am andern Tage der Brahmane hinging und 
die Kahapanas nicht fand, kam er wieder zum Bodhi¬ 
sattva, der ihn fragte, was er wolle. Er antwortete: 
„Ich finde die Kahapanas nicht." „Hast du es aber 
deiner Gattin erzahlt?" ,Ja, du Weiser." Da nun der 
Bodhisattva erkannte, daB diese es ihrem Buhlen gesagt 
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habe, fragte er weiter: „Gibt es einen Brahmanen, der 
zur Familie deiner Frau gehOrt?" ,,Es gibt einen, 
Weiser." ,,Hast auch du einen solchen?" „Ja, du 
Weiser,“ war die Antwort. 

Darauf lieB ihm der Bodhisattva Geld fUr sieben 
Tage geben und sprach zu ihm: „Gehe, lade du sieben 
und deine Gattin sieben, im ganzen also vierzehn Brah¬ 
manen zum Mahle ein. Vom nSchsten Tage an lasset 
immer einen weg; am siebenten Tage lade dann du 
einen und deine Gattin einen, im ganzen also zwei 
Brahmanen ein. Wenn du dann gemerkt hast, daB der 
von deiner Gattin am siebenten Tage eingeladene Brah- 
mane bestandig kommt, so teile mir dies mit.“ Der 
Brahmane tat so und meldete dann dem Bodhisattva: 
„Du Weiser, ich habe mir den Brahmanen gemerkt, 
der bestandig zum Mahle kommt." 

Darauf schickte der Bodhisattva Manner mit ihm, 
lieB diesen Brahmanen herbeiholen und fragte ihn: 
„Hast du die tausend Kahapanas, die diesem Brahma¬ 
nen gehoren, vom FuBe dieses bestimmten Baumes 
weggenommen?" „Ich habe sie nicht genommen', Wei¬ 
ser,“ antwortete jener. Doch der Bodhisattva fuhr fort,: 
„Du weifit nicht, daB ich der weise Senaka bin; ich 
werde die Kahapanas herbeiholen lassen.“ Darauf ge- 
stand er furchtsam ein, daB er sie genommen habe. 
„Was hast du damit getan?‘‘, fragte weiter der Bodhi¬ 
sattva. „Ich habe sie ebendort versteckt, du Weiser," 
antwortete er. 

Jetzt fragte der Bodhisattva den Brahmanen: „Brah- 
mane, soil jene deine Gattin bleiben oder willst du dir 
eine andere nehmen?“ Er erwiderte: „Sie soli mein 
bleiben, Weiser." Darauf schickte der Bodhisattva 
Leute fort und lieB die Kahapanas des Brahmanen und 
dessen Gattin herbeiholen. Der diebische Brahmane 
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mufite dem alten Brahmanen sein Geld zuriickgeben; 
dann wurde die KOnigsstrafe an ihm vollzogen und er 
aus der Stadt gejagt. Auch die Brahmanin liefi der 
Bodhisattva bestrafen; dem Brahmanen aber verlieh er 
grofie Ehren und liefi ihn bei sich selbst wohnen. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkQndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Wortcn (am Ende der VerkQndigung der 
Wahrheiten aber gelangten viele zur Frucht der Bekehrung 
usw.): „Damals war der Brahmane Ananda, die Gottheit 
war Sariputta, die Versammlung war die Buddhaschar, der 
weise Senaka aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Kuchenranzen. 


403. Die Erzahlung von Atthisena. 

„Die Leute, die jch gar nicht kenne." Dies erz&hlte 
der Meister, da er bei Alavl an dem AggSjava-Monument 
verweilte, mit Beziehung auf die Lehrvorschrift Ober den 
Bau von Zellen. Die Erzahlung aus der Gegenwart ist 
schon oben im Manikantha-Jataka 1 ) berichtet worden. Der 
Meister aber sprach zu den MOnchen: „Ihr Mflnche, in 
frQherer Zeit, als der Buddha noch nicht erscbienen war, 
dachten WeltflQchtlinge, die einen andern Glauben batten, 
obwohl sie von Kdnigen aufgefordert wurden: ,Das Bitten 
ist ftlr die andern unlieb und unangenehm 1 und baten um 
nichts." Nacb diescn Worten erzahlte er folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit, 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie in einem 
Flecken seine Wiedergeburt; man gab ihm den Namen 
Jung-Atthiseiia. Nachdem er herangewachsen war und 
zu Takkasila alle Kiinste erlernt hatte, sah er in der 
Folgezeit den Nachteil ein, der in den Losten liege, 


l ) Dies ist das 253. Jataka; Obersetzt Band II, S, 323—328. 
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betstigte die Weltflucht der Weisen uad erlangte die 
Vollkonnnenheiten und die Erkenntnisse. Nachdem er 
lange im Himalaya geweilt', stieg er um sich mit Salz 
und Saurem zu versehen in das Bereich der Menschen 
hinab. Er gelangte nach Benares und verbrachte im 
Parke die Nacht. Am nflchsten Tage machte er seinen 
Almosengang und kam dabei in den Hof des konig- 
lichen Palastes. 

Befriedigt von seinem Wandel und seinem Aus- 
sehen lieB ihn der KOnig zu sich rufen, wies ihm im 
Thronsaale auf einem Polster einen Sitz an und setzte 
ihm gute Speise vor. Nachdem er dann am Ende des 
Mahles seine Danksagung angehOrt, Iie6 er sich befrie¬ 
digt von ihm seine Zustimmung dazu geben und wies 
deni Bodhisattva im kOniglichen Parke seine Wohnung 
an. Zwei oder drei Mai des Tages kam er um ihm 
seine Aufwartung zu machen. 

Eines Tages sagte er zu deni Asketen, befriedigt 
von seiner Predigt: „Vom KOnigreiche angefangen 
sagt mir, was Ihr Euch wtlnscht.“ So lud er ihn zum 
Wunschen ein. Der Bodhisattva aber sagte nicht: „Gib 
mir dies und das!“ Andere Bittende sagen: „Gib mir 
dies,“ und erbitten sich so, was immer sie sich wtln- 
schen; der Kbnig aber gibt es ihnen, auch wenn er 
nicht damit zufrieden ist. 

Eines Tages dachte nun der Konig: „Andere Bit¬ 
tende und Bettler bitten mich, ich solle ihnen das und 
das geben; der edle Afthisena aber bittet mich um nichts, 
seitdem ich ihn zum Wahlen aufforderte. Er ist aber 
weise und der Mit tel kundig; ich will ihn fragen." Eines- 
Tages ging er nach dem Friihmahle zu ihm, setzte sich 
ihm zur Seite und sprach, indem er ihn fragte, warum 
andere zu bitten pflegten, er aber nicht bitte, folgende- 
erste Strophe: 
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„Die Leute, die ich gar nicht kenne, 
die Bettelnden, Afthisena, 
die bitten mich, wenn sie mich treffen; 
doch warum bittest du mich nicht?" 

Als dies der Bodhisattva horte, sprach er folgendc 
zweite Strophe: 

„Wer bittet, der ist unlieb, und auch 
wer eine Bitte nicht gewahrt. 

Darum erbitt’ ich nichts von dir; 
ich mttchte keine Feindschaft haben." 

Da aber der KOnig dessen Worte veraahm, sprach 
• er folgende drei Strophen: 

„Wenn einer nur vom Bitten lebt 
und nicht zur Zeit die Bitte stellt, 
raubt er das gute Werk dem andern 
und hat nicht for sich selbst zu leben. 

Wenn einer nur vom Bitten lebt 
und rechtzeitig die Bitte stellt, 
verhiift er zu ’nem guten Werk 
dem andern und kann selber leben. 

Es zttrnen doch die Weisen nicht, 
wenn einen Bittenden sie sehen. 

Du Heiliger, du bist mir lieb; 
drum wUnsch’ dir alles Mogliche." 

Obwohl aber so dem Bodhisattva selbst das Kdnig- 
reich zum Wunsche angeboten vvurde, erbat er nichts. 
Als nun der Konig so seine Absicht kundgetan hatte, 
sagte der Bodhisattva um ihm den Wandel eines Welt- 
flilchtlings zu zeigen: „0 Grofik6nig, diese Art zu 
bitten wird von Laien ausgetibt, die den Ltlsten er- 
geben sind, nicht von Weltfltichtlingen. Ein Asket nam- 
lich mufi von der Zeit an, da er die Welt verUiBt, ein 
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den Laien un&hnliches reines Leben fiihren." Indem er 
so den Asketenwandel erklarte, sprach er folgende 
sechste Strophe: 

„Fttrwahr, es bitten nicht die Weisen, 
ein Kluger kennt schon ihren Wunsch. 

Drum bleiben stehen nur die Edlen; 
das ist der Edlen Art zu bitten" 1 ). 

Als der Kbnig die Worte des Bodhisattva ver- 
nommen, versetzte er: „Herr, wenn ein verstiindiger 
Heifer einem zu seiner Familie GehOrigen das Notwen- 
dige gibt, weil er es selbst einsieht, so gebe auch ich 
dir das und das." Und er sprach folgende siebente 
Strophe: 

„Ich schenke dir, Brahmane, von roten Kuhen 
ein voiles Tausend und einen Slier dazu. 

Denn warum sollt’ ein Edler dem Edlen nichts geben, 
da er von dir die weisen Strophen hOrte? 2 ). 

Auf diese Worte aber erwiderte der Bodhisattva: 
„0 Grofikdnig, ich bin ein arrner Asket, ich brauche 
keine Kilbe," und wies so die Gabe zurUck. Der Konig 
behaiTte bei seiner Ermahnung, gab Almosen, tat noch 
andere gute Werke und gelangte dadurch in den Him- 
mel. Der Bodhisattva aber kam unablassig in Ekstase 
versunken in den Brahraahimmel. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung bcschlossen 
und die Wahrheiten verkflndigt hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung der 


>) D. h. bei einem klugen Geber braucht der Bittendc nicht 
den Mund zu 6ffnen, sondern diescr weifi schon selbst, wesson 
der vor ihm Stehende bedarf. 

*) Diese Strophe findet sich auch im 323. Jataka (Qbersctzt 
in diesera Bande S. 93) und in Shnlicher Form im Jataka 211, 
Ubersctzt Band II, S. 193. 
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Wahrheiten aber gclangten viele zur Frucht dcr Bekeh- 
rung usw.): „Damals war der KOnig Ananda, Atthisena 
aber war ich." 

Ende der ErzSblung von Atthisena. 


404. Die Erzahlung von dem Affen. 

„Wo sich ein Feind gelagert hat." Dies crzahltc dcr 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
das Versinken des Devadatta in die Erde 1 ). Als dieser 
namlich in die Erde versunken war, bcgannen die Monchc 
in der Lehrhalle folgendes GesprSch: „Freund, Devadatta ist 
mit samt seiner Gefolgschaft zugrunde gegangen." Da kam 
der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ibr 
MOnche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als 
sie antworteten: „Zu der und der," sprach er: „Nicht 
nur jetzt, ihr MOnche, ging dieser samt seinem Gefolge 
zugrunde, sondern auch schon frQhcr erging es ihm so." 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Affengeschlechte seine Wiedergeburt 
nnd lebteumgebenvon fllnfhundert Affen im koniglichen 
Parke. Auch Devadatta war damals im Affengeschlechte 
wiedergeboren worden und lebte ebendaselbst, auch 
von fUnfhundert Affen umgeben. 

Eines Tages kam der Hauspriester des Konigs in 
den Garten und badete. Als er sich geschmtlckt wieder 
entfernte, lief ihm ein frecher Affe voraus, setzte sich 
auf die Zinnen des Parktores und lieB Kot auf seinen 
Kopf fallen 2 ). Als er in die HOhe schaute, lieB der 


') Die Erzahlung, daB Devadatta wegen seiner Schlechtigkeit 
von der Erde verschlungen worden sei, findet sich nicht in der 
altcren Oberlieferung, sondern erst in den Jataka-Einleitungen. 

9 ) v gl- die Shnlichc Geschichte von der Krahe im 140. Jataka, 
flbersetzt Band I, S. 519—523. 
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AfFe auch auf sein Gesicht seinen Kot fallen. Der Haus- 
priester wendete sich um und erschreckte die Affen mit 
den Worten: „Gut; ich werde schon wissen, was mit 
euch zu tun ist.“ Danach badete er nochmals und ging fort. 

Man berichtete aber dem Bodhisattva, dafi jener 
einen Hafi auf die Affen gefafit und ihnen Schrecken 
eingejagt habe. Darauf liefi dieser den ganzen tausend 
Affen melden: „An einem Ort, wo Feinde wohnen, 
darf man nicht bleiben. Die ganze Affenschar soli sich 
davonmachen und sich anderswohin bcgeben." Jener 
ungehorsame Affe aber nahm seine Affenbegleitung mit 
sich und entfloh nicht, indem er sagte: „Ich werde es 
sp&ter sehen." Der Bodhisattva jedoch begab sich mit 
seiner Umgebung in den Wald. 

Eines Tages nun frafi einer Sklavin, die ihren Reis 
zerstampft und in der Sonne ausgebreitet hatte, ein 
Bock von ihrem Reis. Er wurde von ihr mit einer 
Fackel geschlagen, dafi sein KOrper zu brennen begann. 
Auf seiner Flucht rieb er seinen KOrper an der Mauer 
einer GrashUtte in der Nahe des Elefantenhauses. Das 
Feuer ergriff die GrashUtte; von da loderte es weiter 
und erfafite das Elefantenhaus. Im Elefantenhaus ver- 
brannte der Rucken der Elefanten und die Elefanten- 
Srzte muBten die Elefanten heilen. 

Der Hauspriester aber dachte bestiindig uber ein 
Mittel nach, die Affen zu fangen. Als er nun dem 
Kdnig seine Aufwartung machte und bei ihm safi, sprach 
der Kflnig zu ihm: „0 Lehrer, viele von unseren Ele¬ 
fanten sind verletzt und die ElefantenUrzte verstehen sie 
nicht zu heilen. WeiBt du vielleicht ein Heilmittel?“ 
„Ich kenne eines, o GroBkOnig," antwortete der Haus¬ 
priester. „Was ist es denn?” „Affenfett, o GroBkOnig." 
,,Woher sollen wir dies erhalten?“ „Gibt es nicht im 
Parke viele Affen?”, versetzte der Hauspriester. 

Dutoit, JaUkam. III. 
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Darauf befahl der KOnig, man solle im Park die 
Affen t6ten und ihr Fett herbeischaffen. Die Bogen- 
schiitzen gingen in den Park und sie schossen und 
tateten alle fanfhundert Affen. Nur ein alter Affe wollte 
entfliehen; obwohl er auch einen Pfeilschufi erhielt, fiel 
er nicht auf der Stelle nieder, sondern er gelangte bis 
zum Aufenthaltsort des Bodhisattva und sank erst dort 
zu Boden. Da riefen die Affen: „Er ist bis zu unserm 
Aufenthaltsort gelangt und gestorben“ und meldeten 
dem Bodhisattva, jener habe eine Wunde erhalten und 
sei gestorben. Der Bodhisattva kam herbei, setzte sich 
inmitten der Affenschar nieder und sagte: „So gehen 
die zugrunde, die trotz der Ermahnung der Weisen in 
der Nahe ihres Feindes wohnen bleiben." Und er sprach 
urn die Affenschar zu ermahnen folgende Strophen: 

„Wo sich ein Feind gelagert hat, 
dort vvohne nicht der weise Mann. 

Wer eine Nacht nur oder zwei 

bei Feinden weilt, dem geht es schlecht. 1 ) 

Wer voller Leichtsinn einen Mann 
sucht umzustimmen, ist sein Feind; 
um eines einz’gen Affen willen 
vernichtet ward die ganze Herde. 

Der Tor, der sich fiir weise halt 
und ttber eine Schar gebietet, 
dem geht es wie dem Affen hier, 
wenn er dem Klugen geht ins Garn. 

Nicht gut ist’s, wenn ein starker Tor 
Gebieter einer Herde ist; 
denn den Verwandten bringt er UnglQck, 
wie der Lockvogel andern VOgeln. 

Dies ist auch die Strophe des 104. Jfitaka, tibersetzt Band I, 

S. 424. 
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Doch gut ist es, wenn stark und weise 
der Herrscher einer Herde ist; 
seinen Verwandten bringt er GlUck 
wie Vasava den DreiunddreiBig *). 

Doch wer da Tugend und Verstandnis 
und Einsicht bei sich sehen laBt, 
der bringt fUr beide Teile Nutzen, 
sich selbst und auch den anderen. 

Darum erwag’ er von sich selbst, 
ob er voll Tugend, Weisheit, Einsicht; 
dann soil er klug die Herde leiten 
oder allein die Welt verlassen." 

So erklarte der Bodhisattva, obwohl er ein Affen- 
ktfnig war, was far die Erlernung der Zucht zu tun sei. 

Nachdcm der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der ungehorsame Affe Devadatta, seine Schar 
war das Gefolge des Devadatta; der weise Kdnig aber 
war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Affen. 


405. Die Erzahlung von Bakabrahma. 

„Siebzig und zwei." Dies erzahlte der Meister, da er 
im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf Bakabrahma 8 ). 
Dieser batte nSmlich folgenden falschen Glauben ange- 
nommen: „Dieser Zustand ist bestandig, unveranderlich, 
immerwahrend, unbeendbar; von hier aus gibt es in der 
Welt sonst keine ErlOsung und kein AufhOren." In einer 
fraheren Existenz namlich hatte dieser Brahma fruher die 
Ekstase betatigt und war im Vehapphala-Himmel wiedcr- 

*) Den GOttern im Tavatinisa-Himmel. 
a ) Es ist nicht der Gott Brahmfi, sondern ein Bewohner eines 
der Brabmahimmel. 


25 * 
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geboren worden. Nachdem er dort funfhundert Weltalter 
zugebracht hatte, wurde er im Subhakinna-Himmel wieder- 
geboren. Nachdem er dort vierundsechzig Weltalter ge- 
lebt, verliefi er diesen Ort und wurde fur acht Weltalter 
im Abhassara-Himmel wiedergeboren. Dort gelangte er zu 
jenem Irrglauben. Er erinnerte sich namlich nicht, dafi er 
eine hOhere Brahmawelt 1 ) verlassen und in diese niederc 
gekommen sei; und weil er beides nicht wufite, nahm er 
jenen Irrglauben an. 

Der Erhabene aber merkte, dafi dieser Gedanke in 
seinem Geiste aufgestiegen war. So wie ein starker Mann 
seinen gekrQmmten Arm ausstreckt oder seinen ausgestreckten 
Arm krQmmt 5 ), ebenso verschwand er aus dem Jetavana 
und erschien in der Brahmawelt Als Brahma den Er- 
habenen sah, sprach er zu ihm: „Komm, EhrwQrdiger, 
willkommen, EhrwQrdiger; schon lange ist es her, seitdem 
du dir die Gelegenheit genommen hast hierhcr zu kommen. 
Dieser Zustand namlich, EhrwQrdiger, ist bestandig, un- 
veranderlich, immerwahrend, unbeendbar. Dieser Zustand 
wird nicht erzeugt, er altert nicht, er stirbt nicht, er ver- 
geht nicht. Von hier aus gibt es aber keinc andere Er- 
lOsung mehr.“ 

Nach diesen Worten aber sprach der . Erhabene zu 
Bakabralima: „Unwissend fQrwahr ist geworden Baka- 
brahma; unwissend fQrwahr ist er geworden, weil er dieses 
Unbestandige bestandig, dieses Veranderliche unverSnder- 
lich, dieses zeitlich Begrenzte immerwahrend, dieses End- 
liche unbeendbar nennt und weil er von der ErlOsung, die es 
noch aber diesen Zustand hinaus gibt, behauptet, es gebe 
darOber hinaus keine ErlOsung. 0 

Als dies der Brahma hdrte, dachte er: „Mit seinen 
Worten: ,Du hast so gesagt, du hast so gcsagt', spQrt 
mich dieser auf und verfolgt mich;“ und wie ein schwacher 
Dieb, wenn er einige Schlage crhalten hat, ruft: „Bin ich 
allein ein Dieb? Auch der ist ein Dieb, auch jener ist 
ein Dieb" und alle seine Genossen anzeigt, so zeigte auch 
er aus Furcht vor den Fragen des Erhabenen auch seine 
andera Genossen an und sprach folgende erste Strophe: 


*) Der Abhassara-Himmel ist niedriger als der Subhakinija- 
Himmel und dieser steht wieder untcr dem Vehapphala-Himmel. 

*) Ein in den alteren Texten h&ufig vorkommender Ausdruck 
fflr die Schnelligkeit. 
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„Siebzig und zwei, Gotama, Tugendhafte 
sind erhaben uber Geburt und Alter. 

Dies ist die letzte Vollendung nach unserm Wissen 
und mit Licdern preisen uns viele Leute." 

Als der Meister seine Worte veraommen, sprach er 
folgende zweite Strophe: 

„Nur kurz ist diese Zeit und nicht sehr Iang, 
die du, o Baka, fur so lange haltst. 

Auf hunderttausend Nirabuddha-Zeiten 1 ) 
ist mir dein Leben, Brahma, wohlbekannt." 

Als Baka dies hOrte, sprach er folgende dritte Strophe: 

„In das Unendliche blick’ ich, Erhabner, 

Geburt, Schmerz, Alter hab’ ich Uberwunden. 

Was brauche ich die frQhere Tugendubung? 

Verkund’ge mir, was ich noch wissen sollte." 

Indem nun der Erhabene ihm seine froheren Existenzen 
mittcilte und erklartc, sprach er die folgenden vier Strophen: 

„Dafi du einst viele Mcnschen hast getrankt, 
die durstig waren in der Glut des Sommers, 
an diese deine frahere Tugendubung 
denk' ich, als sei ich aus dem Traum erwacht 2 ) 


*) Ein Nirabuddha ist iooooooo in der 9. Potenz, also cine 
64Stellige Zahl. 

7 ) Der Kommentator fQgt zur ErklSrung folgende Erzahlung 
bei: Dieser Brahma war in einem frQhcren Weltalter ein Asket 
und wohnte in einer wflsten Wildnis; cr holte dabei vielen, die 
in diese Wildnis kamen, Wasser und gab es ihnen. Eines Tages 
nun kam eine aus fllnfhundert Wagen bestehende Karawane an 
diese waste Wildnis. Die Leute konnten die Richtung nicht mehr 
unterschciden, sondern suchtcn umher. Sie verloren ihr Holz 
und Wasser und dachten ohne Nahrung und durstgequalt: „Jetzt 
sind wir verloren." Sie wendeten ihre Wagen um, licBen ihre 
Rinder frei und legten sich unter ihre Wagen. Als nun damals 
der Asket umhcrspahte, sah er sie. Er dachte: „Sie sollen 
nicht unter meincn Augcn zugrunde gehen." Durch seine Wunder- 
macht zog er den Gangesstrom heran und liefi ihn nach der 
Karawane zu flieBen; unfern davon erschuf er cinen Wald. Da 
tranken die Menschcn Wasser, badeten, befriedigten ihre Ochsen, 
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Am Ufer des Eniflusses hast du die Leute bcfreit, 
die fest gefesselt wurdcn dahergefOhrt. 

An diese deine frQhere TugendObung 

denk' ich, als sei ich aus dem Trauin erwacht 1 ). 

Am Gangesflusse ward ein Schiff ergriffen 

von einem gier’gen Naga, der nach Menschen verlangte: 

doch du befreitest es, mit Kraft obsiegend. 

An diese deine frOhere TugendObung 

denk ich, als sei ich aus dem Traum erwacht 2 ). 


indcm sie aus dem Waldc Gras abschnitten, und sammelten Holz. 
Dann erkannten sie ihre Wegrichtung wieder und durchzogcn 
wohlbehalten die Wildnis. Mit Bezug auf diese Tat ist dies 
gesagt. 

*) Der Kommentator erzahlt dazu folgendes: Dieser Asket 
wohnte namlich zu einer andern Zeit in der Nahc eines Grcnz- 
dorfes am FluBufer in einem Walde. Eines Tages aber stiegen 
Rauber vom Berge herab, zerstdrten das Dorf, nahmen viele 
Menschen gefangen und fohrten sie auf den Berg. Untcrwegs 
licfien sie ihre Begleiter warten, gingen in eine BerghOhlc hinein 
und setztcn sich nicder, indcm sie sich ein Mahl kochten. Der 
Asket hOrte das Schreicn der KOhe, Baffel und der andercn 
Tiere und die Hilferufe der Frauen und Kinder und dachte: 
„Unter meinen Augen sollen sie nicht zugrunde gehen." Durch 
seine Wunderkraft verwandclte cr seine Person und wurde ein 
Kbnig, umgeben von einem aus den vier Bestandteilen zusammen- 
gesetzten Heere. Er lieS die Kampftrommel schlagen und kam 
an diesen Ort. Als die Begleiter ihn sahen, meldeten sie es den 
RSubem. Die Rauber aber dachten: „Mit einem Kdnige kann 
man nicht kampfen;“ sie warfen die geraubte Beute weg und 
liefen fort ohne ihr Mahl zu verzehren. Der Asket fGhrte jenc 
alle in ihr Dorf und lieO sie dort wohnen. Mit Bezug darauf 
ist dies gesagt. 

*) Hier fQgt der Kommentator folgende Geschichte bei: Zu 
dieser Zeit wohnte der Asket am Gangcsufcr. Damals hatten 
die Leute zwei oder drei Schiffe mitcinander verbunden und auf 
der Verbindung einen Blumenpavillon errichtet, wo sie sich nieder- 
setzten und mit ihren AngehOrigen aficn und tranken. Dann war¬ 
fen sie den Branntwein, der beim Trinken Qbrig geblieben war, 
sowie den Brei, Fische, Fleisch, ReiskOrner u. dgl., die beim 
Essen Obrig geblieben waren, in den Ganges. Der im Ganges woh- 
nende NagakOnig aber wurde zornig, well sie ihre Oberreste auf 
ihn fallen liefien, und dachte: „Ich will sie alle ergreifen und im 



Einstraals war ich dein Schiller namens Kappa, 
hielt dich fUr tugendhaft und ganz erleuchtet. 

An diese deine frQhere TugendObung 

denk’ ich, als sei ich aus deni Traum erwacht 1 )." 

Infolge der Worte dcs Meisters aber erinnerte jener 
sich wieder an das, was er frilher getan, und sprach um 
ihn zu prcisen folgende SchluBstrophe: 

Ganges zurlickhalten." Daher nahra er eine Gestalt an, die so 
grofi war wie ein Dronl-Schiff"), zerteilte das Wasscr und er- 
schicn vor ihren Augen, indem er seinen Schweif hoch stelltc. 
Als jene den Schlangenkonig sahen, fingen sic von Todcsfurcht 
ergriffen alle zusammen zu schreien an. Jener Asket aber hOrtc 
ihren Klagelaut und sah, wie der NagakOnig ihnen zQrnte. Daher 
dachte er: „Unter meinen Augen sollcn diese nicht zugrundc 
gehen," nahm rasch durch seine Wunderkraft die Gestalt eines 
Supanna an und kam herbei. Als ihn der Nagakdnig sah, tauchte 
er von Todesfurcht ergriffen im Wasser unter. Die Menschen 
gingen gerettet fort; in Bezug darauf ist obiges gesagt. 

x ) Hierzu erzfihlt der Kommentator: „Als du, groBcr Brahma, 
der Asket Kcsava warst, war ich unter dem Namen Kappa dein 
Schiller und Gehilfe; und als du von dem Minister Narada von 
Benares nach dem Himalaya gefahrt wurdest, heilte ich deine 
Krankhcit'* **) ). Als nun Narada zum zweiten Male kam und dich 
gesund sah, sprach er folgende Strophe: 

„Da du den Mcnschenftirst vcrlassen, 
der alle Wtlnsche dir erfQllte, 
wie kann jetzt der ehrwQrd’ge KesI 
in Kappas Hattc sich erfreuen?" 

Zu ihm aber sprachest du: 

„StlB und entzflckend ist es hier, 
gar anmutig sind diese Baume; 
die lieben Worte meines Kappa, 
o Narada, erfreuen mich." 

So sagte der Erhabene, indem er crzahlte, wie von ihm als 
Schaler die Krankheit von jenem geheilt wurde. Er erzShlte 
dies aber um Mahabrahma an alles zu erinnern, was er als 
Mensch getan hatte. 

*) Ein trogfdrmiges Schiff. heute Dhoney genannt. 

**) Vgl. dazu oben S. 159 ff., wo auch die beiden hier ange- 
filhrten Strophcn Obersetzt sind. 
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„Furwahr genau kennst du mein frQh’res Leben, 
das andre weiBt du auch, drum bist du Buddha. 
Darum lafit deine leuchtende Erscheinung 
die Brahmawelt in hellem Glanz erstrahlcn." 

So liefi ihn der Meister scinen Buddhavorzug erkennen. 
Dann erklarte er die Lehre und verktlndigte die Wahr- 
heiten. Am Ende der VerkOndigung der Wahrheiten aber 
wurden die Herzen von zehntausend Brahmas von der An- 
hanglichkeit an das Irdische losgelBst und von der Be- 
fleckung gereinigt. 

Nachdem so der Erhabene vielen Brahmas eine Ret- 
tung geworden war, kehrte er nach dem Jetavana zurQck 
und gab hier in der oben angefOhrten Art eine Unter- 
weisung in der Lehre. Dann verband er das Jataka mit 
folgenden Worten: „Damals war dcr Asket Kesava Baka- 
brahma 1 ), der junge Brahmane Kappa aber war ich.' 4 

Ende der Erzahlung von Bakabrahma. 


406. Die Erzahlung von Gandhara. 

„Nachdem auf sechzehntausend DOrfer.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Lehrvorschrift betreffs des Aufspeicherns von Heil- 
mitteln. Als nSmlich der ehrwflrdige Pilindiyavaccha, um 
die Familie des Klosterdieners zu befreien*), sich nach 
dem kOniglichen Palaste begab und durch seine Wunder- 
kraft den Palast in Gold verwandelt hatte, da waren die 
Leute davon hochbefriedigt und sandten dem Thera die 
funf Arten der Heilmittcl. Er aber verschenkte sie an die 
Versammlung der Mbnche. Die Versammlung aber hatte 
OberfluB daran; mit allem, was sie erhielt, fallte sie Topfe, 
SchUsseln und Schalen und stellte sie beiseite. Als dies 
die Leute sahen, dachten sie: „Diese Asketen sind hab- 
siicktig und speichem sich Vorrate auf;“ und sie wurden 
zornig darQber. 


l ) cin eigentliches Jataka fehlt, bezieht sich die Identi- 
fizierung nur auf die Personen der letzten Geschichte. 

*) Die Geschichte ist erzflhlt im Mahavagga VI, 15, 1. 
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Als aber der Meister diese Begebenheit erfuhr, ver- 
kOndigte er die Lehrvorschrift: „\Vas aber die kranken 
Mttnche betrifit" l ) und fuhr dann fort: „Ihr MOnche, die 
"Weisen der Vorzeit, die, als noch kein Buddha erschienen 
war, in einer anderen Lehre die Welt verlassen hatten 
und nur die fOnf Gebote hielten, haben doch diejenigen 
getadelt, die nur Salz und Zucker far den n&chsten Tag 
aufhoben; ihr aber, die ihr in dieser so zum Heile fah- 
renden Lehre MOnche geworden seid, Iegt einen Vorrat an 
for den zweiten und dritten Tag. 1 ' Nach diesen Worten 
erzShlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem war der Bodhisattva im Reiche Gandhara 
der Sohn des K.5nigs von Gandhara; nach dem Tode 
seines Vaters bestieg er den Thron und fuhrte in Ge- 
rechtigkeit die Regierung. In der mittleren Gegend 
.aber 2 ), im Reiche Videha, regieite ein Konig namens 
Videha. Diese beiden Kdnige waren Freunde geworden 
ohne einander noch gesehen zu haben und besafien 
festes Vertrauen zueinander. Damals aber hatten die 
Menschen einlanges Leben; sie lebten dreiBigtausend Jahre. 

Einstmals nun begab sich der Kdnig von Gandhara 
am Vollmond-Uposatha-Tage, nachdem er die Beob- 
achtung der Gebote gelobt hatte, 8 ) in seiner Thronhalle 
nach dem geschmUckten herrlichen Polster; und indem 
er durch das geOffnete Fenster nach der Cstlichen 
Himmelsgegend blickte, erklarte er beim Sitzen seinen 
Ministern, was in geistlichen und weltlichen Dingen 
passend sei. In diesem Augenblick verdunkelte Rahu 4 ) 

») Die Vorschrift, die sich im Mahavagga VI, 15, 10 findet, 
lautet: Alles, was far krankc MOnche geschenkt wird, mufi 
innerhalb sicben Tagen verbraucht werden. 

*) D. h. in Zentral-Indien. 

s ) An den Usopatha-Tagen hielten auch die Laien die Gebote, 
<lie sonst nur fflr die MOnche und Nonnen verbindlich waren: 
vgl. Bd. I, S. 3, Anm. 2. 

*) Ein Damon, der nach der Volkssage Mond und Sonne da- 
•durch unsichtbar macht, dafl er sie in den Mund nimmt; vgl. 
Band I, S. 113, Anm. 4. 
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die voile Mondscheibe, die sich gerade Uber die Flache 
des Himmels bewegte. Der Glanz des Mondes ver- 
schwand. Als die Minister den Mond nicht mehr sehen 
konnten, teilten sie dem Konige mit, daB der Mond von 
Rahu geraubt sei. 

Der Ktfnig betrachtete den Mond und dachte dabei: 
„Dieser Mond ist glanzlos geworden, weil er von einer 
in jemand aufsteigenden Begierde befleckt wurde. Auch 
far mich ist dieser kSnigliche Hofhalt eine Befleckung. 
Doch ist es nicht passend far mich, daB ich gleich dem 
Monde, den Rahu geraubt, meinen Glanz verliere. Wie 
die Mondscheibe an der klaren Himmelsfl&che erstrahlt, 
so will ich meine KCnigsherrschaft aufgeben und die 
Welt verlassen. Von meiner Familie und meinem Ge- 
folge werde ich mich frei machen und unter eigener 
Leitung leben. Dies ist passend far mich." Darauf 
Ubergab er seinen Ministern die Regierung mit den 
Worten: „Was ihr wollt, das tut." So legte er die 
Regierung Uber die beiden KOnigreiche Kasmlra und 
Gandhara 1 ) nieder und betatigte die Weltflucht der 
Weisen. Er erlangte die Fahigkeit zur Ekstase und die 
Erkenntnisse und nahm seinen Aufenthalt im Himalaya- 
Gebirge, der Wonne der Ekstase sich hingebend. 

Der Kdnig von Videha aber htirte, als er die Kauf- 
leute nach dem Wohlbefinden seines Freundes fragte, 
daB dieser die Well verlassen habe. Da dachte er: 
„Wenn mein Freund Asket geworden ist, was soli ich 
da mit meinem Konigreiche?" Er verzichtete auf die 
KOnigsherrschaft in der sieben Yojanas messenden Stadt 
Mithila, in seinem dreihundert Yojanas umfassenden 
Reiche Videha, in den sechzehntausend Dorfern, er 


*) Kaschmir bildete also ein Reich mit dem westlich gelegenen 
Gandhara (heutc Kandahar), das durchdie dort gefundenen buddhi- 
stischen Skulpturen mit griechischem Typus besonders bekannt ist. 
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verzichtete auf seine gefullten Schatzhauser und auf seine 
sechzehntausend Tanzerinnen und zog ohne auf seine 
Stfhne und Tochter RUcksicht zu nehmen nach deni 
Himalaya. Hier nahm er das Asketenleben an, nahrte 
sich von wildwachsenden FrQchten und lebte in treuer 
3eobachtung seiner Regeln. 

Wahrend nun die beiden in der Beobachtung ihrer 
Regeln weiterlebten, trafen sie in der Folgezeit einmal 
zusammen. Sie erkannten einander nicht, sondern lebten 
von nun an eintriichtig ihren Pflichten gemeinsam. Der 
Asket Videha aber diente dem Asketen Gandhara. — 

Als einmal die beiden an einem Vollmondstagc am 
Fu8e eines Baumes sitzend ein Gespnich Qber Wahr- 
heit und Recht ftlhrten, verfinsterte Rahu die Mond- 
scheibe, die an der Flache des Himmels leuchtete. Der 
Asket Videha dachte: „Ist denn der Glanz des Mondes 
verschwunden?" und schaute auf. Da sah er, daB 
Rahu den Mond hinweggenommen habe, und fragte: 
„Wer hat denn, o Lehrer, den Mond verfinstert und 
glanzlos gemacht?" Der andere erwiderte: „Mein Schuler, 
dieser Rahu ist eine Belastigung for den Mond; er laBt 
ihn nicht leuchten. Auch ich dachte einst, als ich die 
von Rahu berUhrte Mondscheibe sah: ,Diese so klare 
Mondscheibe ist durch die Belastigung eines Fremden 
glanzlos geworden. Auch ftir mich ist dies KOnigreich 
eine Belastigung. Damit aber, wie Rahu diese Mond¬ 
scheibe verdunkelt, dies mich nicht glanzlos mache, 
darum will ich die Welt verlassen*. So machte ich die 
von Rahu erfaBte Mondscheibe zum Ausgangspunkt 
meines Entschlusses, warf mein grofies KOnigreich von 
mir und wurde Asket." 

Jetzt sagte der andere: „Lehrer, bist du der Kdnig 
von Gandhara?“ „Ja, ich bin es,“ war die Antwort. 
Der andere versetzte: „Lehrer, ich bin der KUnig Videha 
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im Reiche Videha in der Stadt Mithila. Waren wir 
nicht gegenseitig befreundet, obwohl wir uns noch nicht 
gesehen hatten?" „Was war aber far dich der Aus- 
gangspunkt zu deinem Entschlusse?“, fragte GandhSra. 
Videha antwortete: „Als ich hdrte, dafi du die Welt 
verlassen habest, dachie ich: ,Fflrwahr, man hat den 
Vorzug der Weltflucht eingesehen'. Indem ich so nur 
Euch zum Ausgangspunkt meines Entschlusses machte, 
gab ich mein KOnigreich auf und wurde Asket.“ Von 
•da an lebten sie in vollster Eintracht und Einigkeit zu- 
sammen und nahrten sich bestandig von wilden Baum- 
frUchten. 

Als sie aber so eine lange Zeit verbracht batten, 
stiegen sie einmal um sich mit Salz und Saurem zu ver- 
sehen vom Hitnala}^a herab und gelangten in ein Grenz- 
dorf. Befriedigt aber ihren heiligen Wandel gaben ihnen 
die Bewohner Almosen; sie errichteten ihnen mit ihrer 
Zustimmung im Walde Ruhepliitze far die Nacht u. dgl. 
und lieBen sie dort wohnen. Unterwegs erbauten sie 
far jene, damit sie dort ihr Mahl einnehmen kimnten, 
an einem bequem gelegenen Orte eine Hatte. Wenn 
dann die Asketen in dem Grenzdorfe ihren Almosen- 
gang gemacht hatten, setzten sie sich in dieser Laub- 
hatte nieder, verzehrten ihr Mahl und kehrten dann in 
ihre Wohnung zurOck. 

Die Leute aber, die ihnen Speise gaben, warfen 
ihnen manchmal Salz in ihre Almosenschale und gaben 
es ihnen oder sie gaben ihnen manchmal auch Speisen 
ohne Salz. Fines Tages gaben sie ihnen mehr Salz 
als gewohnlich in einem BUitterkorbe. Der Asket Videha 
ging mit dem Salz fort und gab dem Bodhisattva zur 
Zeit des Mahles, soviel er brauchte. Nachdem er auch 
far sich das Entsprechende genommen, verwahrte er 
•den Rest wieder in dem Blatterkorb und legte diesen 
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in einen Grashaufen, indem er dachte: „Dies ist far 
einen Tag bestimmt, an dem es kein Salz gibt.“ 

Eines Tages nun, als es salzlose Speise gab, reichte 
Videha dem Gandhara die Schale mit der Almosen* 
speise, holte aus dem Grashaufen das Salz hervor und 
sprach: „Lehrer, nehmt Salz ! 44 Dieser erwiderte: 
„Heute haben wir von den Leuten kein Salz erhalten; 
woher hast du dies bekommen ? 44 Jener versetzter. 
,,Lehrer, an einem frOheren Tage gaben uns die Leute 
viel Salz; da dachte ich: ,Dies soil fUr einen Tag sein, 
wo wir kein Salz erhalten 1 , und hob den Rest auf . 44 

Da beschamte ihn der Bodhisattva mit folgenden 
Worten: „Du tOrichter Mann, dein dreihundert Yojanas 
umfassendes Reich Videha hast du aufgegeben, hast 
die Welt verlassen und den Zustand der Armut erwahlt. 
Und nun erzeugst du in dir Begierde nach Salz und 
Zucker!" Und indem er ihn ermahnte, sprach er fol- 
gende erste Strophe: 

„ Nach dem auf sechzehntausend Ddrfer, 
die voll von Gutern, du verzichtest, 
auf hochgeftillte Vorratskammern, 
legst hier du jetzt dir Vorrat an." 

Als aber Videha so getadelt wurde, konnte er den 
Tadel nicht ertragen und in feindlicher Gesinnung sagte- 
er: „Lehrer, Ihr seht Euren eigenen Fehler nicht, son- 
dem bemerkt immer nur meine Fehler. Dachtet Ihr 
nicht: ,Was bedarf ich der Ermahnug anderer? Ich 
will mich selbst ermahnen 4 , und habt deshalb das Kbnig- 
reich aufgegeben und die Welt verlassen? Warum er- 
raahnt Ihr da jetzt mich?" Und er sprach folgende 
zweite Strophe: 

„Du hast GandhSras Reich verlassen, 
das reich an Geld und alien Schatzen, 



auf guten Rat hast du verzichtet; 
warura gibst du jetzt mir Ermahnung?" 

Da dies der Bodhisattva hdrte, sprach er folgende 
dritte Strophe: 

„Die Wahrheit lehr’ ich, Videha, 
was unrecht, das gefallt mir nicht; 
und wahrend ich die Wahrheit lehre, 
befleck' ich mich doch nicht mit Silnde!" 1 ) 

Als der Asket Videha diese Worte des Bodhisattva 
vernahm, erwiderte er: „Lehrer, auch wenn man etwas 
Nutzbringendes sagen will, darf man es nicht sagen, in- 
dem man den andern dabei trifft und verletzt. Du hast 
zu mir zu rauh gesprochen, als wenn du mich mit einem 
stumpfen Messer rasiert hattest." Und er sprach fol¬ 
gende vierte Strophe: 

,,Sei es auf welche Art auch immer: 
wenn dadurch wird verletzt der andre, 
so soli der Weise auch nicht sagen 
ein Wort, das sonst viel Nutzen br&chte." 

Ihm 'aber sagte der Bodhisattva folgende fOnfte 
Strophe: 

„Mag er verletzt sein oder nicht, 
das ist mir gleich, das gilt wie Spreu. 

Doch wahrend ich die Wahrheit lehre, 
werd’ ich von Stinde nicht befleckt." 

Nach diesen Worten aber fuhr er fort: „Ich will 
•es, Ananda 2 ), nicht so mit Euch treiben wie ein Ttfpfer 
mit ungebranntemTon; mit bestandigem Tadel, Ananda, 

’) Zur ErklSrung fQhrt der Komraentator die Strophen 76 und 
77 des Dhammapadam an. 

*) Ananda ist, wie aus der Schlufibemerkung des Jataka her- 
vorgeht, mit dem Kdnig Videha in dieser ErzShlung idcntifiziert. 



399 


will ich reden. Was das Wirkliche ist, das wird bleiben." 
So beharrte er bei seinem der Heiligenermahnung*) ent- 
sprechenden Verfahren. Wie ein Topfer immer wieder 
an seine Topfe schlUgt und den ungebrannten Topf 
nicht nimmt, sondern nur den gebrannten, so muS man 
immer wieder ermahnen und tadeln, um einen Mann 
zu erhalten, der dem gebrannten Ton gleicht. Um dies 
zu erklaren, sprach er jenen ermahnend folgendes 
Strophenpaar: 

„Wenn er nicht selbst die Einsicht hatte 
oder nicht Zucht sich angeeignet, 
so liefe mancher Mensch umher, 
wie in dem Wald ein blinder Buffel. 

Weil aber hier doch manche sind, 
die wohl geabt in gutem Wandel, 
drum wandeln standhaft sie im Guten, 
durch ihre Disziplin gebandigt." 2 ) 

Als dies der Asket Videha hOrte, sagte er: w O 
Lehrer, von nun an gebt mil* Ermahnungen. Ich redete 
so rait Euch, weil ich meine Natur noch nicht gebandigt 
habe. Verzeiht es mir!“ Nachdem er so den Bodhi- 
sattva gepriesen, bat er ihn um Verzeihung. In vOlliger 
Eintracht zusammenlebend kehrten sie darauf in den 
Himalaya zurUck. Hier erklarte der Bodhisattva dem 
Asketen Videha die Mittel zurHerbeifahrung der Ekstase. 
Dieser wandte sie an und erreichte dadurch die Er- 
kenntnisse und die Vollendungen. So erfreuten sich 

') D. h. so wie es Buddha selbst zu machen pflegte. 

8 ) Der Kommentator fQgt folgcnde Strophe aus dem Khud- 
daka-Patha zur ErklSrung bei: 

„Wenn tiefe Weisheit, groBes Wissen 
und Disziplin man hat gelernt 
und dazu wohlgesetzt kann reden, 
dies ist die SuBcrstc Voliendung." 
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die beiden ununterbrochen der Ekstase und gelangten 
dann in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
Videha Ananda, der Kbnig von Gandhara abcr war ich.“ 
Ende der Erzahlung von Gandhara. 


407. Die Erzahlung von dem grofien 
Affen. 

„Der du dich sclbst zum Mittel machtest." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bc- 
ziehung auf die Wohltaten gegen Verwandtc. Die Begeben- 
heit wird im Bhaddhasala-Jataka 1 ) erzahlt werden. 

Damals aber beganncn die Mbnche in der Lehrhalle 
folgendes Gesprach: „Freund, der vdllig Erleuchtete er- 
weist seinen Vcrwandten Wohltaten." Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Mfinche, habt 
ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antwortctcn: 
„Zu der und der", sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mflnche, 
sondern auch frGher schon erwies der Vollendete seinen 
Verwandten Wohltaten." Nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Bcgebenheit aus der Vcrgangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Affengeschlechte seine Wiedergeburt. 
Als er herangewachsen war, war er grofi und breit, 
mit Kraft und Starke ausgerUstet. Er wohnte im 
Himalaya, umgeben von einer Schar von achtzigtausend 
Affen. — Damals stand am Ufer des Ganges ein Mango- 
baum mit breit ausgespannten Asten, der dichten Scliat- 
ten spendete und reich war an Blattern. Er ragte em- 
por wie eine Bergspitze. Man sagte auch, es sei ein 
Nigrodhabaum ! ). Seine siiBen FrUchte hatten himm- 

’) Dies ist das 465. Jatakaj bei FausbOll Band IV, S. 144—157. 

*) Es steht also in der Uberlieferung nicht fest, ob cs ein 
Mango- Oder ein Bananenbaum war. 
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lischen Duft und Wohlgeschmack; sie waren so gro8 
wie ein grofier Wassertopf l ). Von dem einen Zweig 
fielen die Fruchte auf den Boden, von dem andern in 
das Wasser des Ganges; von zvvei Zweigen aber fielen 
die FrUchte in die Mitte zu Fufien des Baumes. 

Wahrend nun der Bodhisattva mit seiner Affen- 
schar dort von den Frttchten aS, dachte er: „Zu einer 
Zeit wird durch die FrUchte dieses Baumes, die ins 
Wasser fallen, fur uns eine Gefahr entstehen." Daher 
liefi er von dem Zweige, der Uber dem Wasser hing, 
alle FrUchte, ohne auch nur eine einzige ttbrig zu lassen, 
zur BlUtezeit, sobald sie nur so grofi waren wie eine 
Erbse, abfressen und herabwerfen. 

Trotzdem aber war eine reife Frucht, die von einem 
Ameisenhaufen verdeckt war, von den achtzigtausend 
Affen unbemerkt geblieben und fiel ins Wasser. Dabei 
blieb sie, da der KOnig von Benares gerade weiter oben 
und weiter unten am Flusse ein Netz hatte befestigen 
lassen und sich im Wasser erlustigte, in dem obern 
Netze hangen. Als der KOnig den Tag mit Spielen 
verbracht hatte und am Abend nach Hause gehen wollte, 
hoben die Fischer das Netz heraus und sahen die Frucht. 
Da sie nicht wufiten, was es fUr eine Frucht sei, zeig- 
ten sie dieselbe dem KOnig. Der Konig fragte: „Was 
ist dies fUr eine Frucht?" „Wir wissen es nicht, o 
FUrst," war die Antwort. „Wer wird es denn wissen?" 
„Die Jager, o FUrst." 

Der Konig liefi die Jager zu sich rufen. Als er 
von ihnen hOrte, es sei eine Mangofrucht, zerschnitt 
er sie mit einem Messer, liefi zuerst die Jager davon 
essen und afi dann selbst davon; auch seinem Harem 
und seinen Ministern gab er davon. Der Wohlgeschmack 

«) Es ist wohl kujappamanani statt kQja 0 zu lcscn. 

Dutoit, JaMkam. ID. ^6 
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der Mangofrucht aber durchdrang den ganzen K&rper 
des Kbnigs und blieb darin. 

Von Begierde nacli diesem Wohlgeschmack gefes- 
selt fragte er die Jager, wo dieser Baum stehe. Als 
sie antworteten: „Im Himalayagebirge am Ufer des 
Flusses," lieB er viele Schiffe und Flofie miteinander 
verbinden und zog auf dem ihm von den Jagern ge- 
zeigten Wege stromaufwftrts. Wieviel Tage er brauchte, 
ist nicht ilberliefert. 

Als er nun so allmahlich den Ort erreichte, mel- 
deten die Jager dem Kbnige: „Dies ist der Baum, o 
Ftirst." Der Kdnig lieB die Schiffe anhalten und begab 
sich von einer grofien Menge umgeben dorthin. Am 
FuGe des Baumes lieB er sein Lager zurechtmachen; 
nachdem er Mangofruchte verzehrt und Speise von ver- 
schiedenartigem hOchstem Wohlgeschmack genossen 
hatte, legte er sich dortselbst zur Ruhe. Nachdem in 
alien Richtungen Wachen aufgestellt waren, wurde ein 
Feuer angeztindet. 

Als nun die Menschen alle in Schlaf gesunken 
waren, kam urn die Mitternachtszeit der Bodhisattva 
mit seinen Genossen. Alle die achtzigtausend Affen 
eilten von Zweig zu Zweig und aBen die Mangofruchte. 
Da wachte der Konig auf und sah die Affenschar. Er 
lieB seine Begleiter aufstehen, befahl Bogenschlitzen 
herbeizuholen und sagte diesen: „Damit diese die 
FrUchte fressenden Affen nicht entkommen, umstellt sie 
und totet sie. Morgen werde ich Mangofruchte und 
Atfenfleisch verzehren." Die BogenschUtzen stimmten 
zu, umstellten den Baum und standen da mit schuB- 
bereitem Bogen. 

Als die Affen diese erblickten, wurden sie von 
Todesfurcht ergriffen. Da sie nicht mehr entfliehen 
konnten, gingen sie zum Bodhisattva hin und sagten: 



403 


w O Fiirst, Bogenschutzen stehen rings uni den Baum 
herum um die Affen, die entfliehen wollen, zu toten. 
Was sollen wir tun?" So fragend standen sie zittemd 
da. Der Bodhisattva aber trostete sie mit den Worten: 
„Ftlrchtet euch nicht; ich werde euch das Leben retten." 

Nachdem er die Affenschar so getrdstet, stieg er 
auf einen Zweig, der sich gerade in die Hohe streckte; 
von da begab er sich auf einen Zweig, der auf den 
Ganges hinausging. Von dessen Ende sprang er ab, 
iiberflog eine Strecke, hundert Ellen 1 ) weit, und fiel am 
Gangcsufer oben auf ein Gebusch. Von dort erhob er 
sich und bestimmte den Raum, indem er dachte: „So 
lang wird der Raum sein, den ich zurUckgelegt habe." 
Hierauf brach er einen Bambusstengel an der Wurzel 
ab, gl&ttete ihn, und indem er dachte: „Soviel wird 
am Baume befestigt werden und so viel wird in der 
Luft hSngen," schatzte er die Entfernung der beiden 
Orte ab. Dabei dachte er aber nicht daran, daB er es 
an seiner Hilfte befestigen muBte 2 ). 

Er nahm den Stengel mit, band das eine Ende an 
dem Baume fest, der am Gangesufer stand, und das 
andere befestigte er an seiner Hilfte. Dann sprang er 
mit der Schnelligkeit einer Wolke, die der Wind zer- 
reiBt, tiber den hundert Ellen messenden Raum zurOck. 
Weil er aber nicht daran gedacht hatte, daB das andre 
Ende an seiner Hilfte befestigt war, konnte er den 
Baum nicht ganz erreichen; sondern er faBte einen Zweig 
des Mangobaumes fest mit beiden Handen und gab der 
Affenschar ein Zeichen, sie sollten rasch auf seinen 


x ) WOrtlich: hundert Bogcn (= Bogenlangen). 

*) Er nimmt also den Bambusstengel um das MaB seines 
cigenen Kdrpers zu kurz, so daB er den Bambus nicht mehr am 
£rsten Baum anbindcn kann. 

26 * 
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RUcken springen und sich auf dem Bambusstengel in 
Sicherheit bringen. 

Die achtzigtausend Affen bezeigten dem Bodhisattva 
ihre Ehrfurcht, baten ihn um Verzeihung und gingen 
den angegebenen Weg. Damals war auch Devadatta 
ein Affe und weilte unter ihnen. Er dachte: „Jetzt ist 
die Zeit, wo ich meines Feindes Riicken sehen kann" 1 ), 
stieg auf einen hohen Zweig und liefi sich mit Wucht 
auf dessen Riicken fallen. Da brach dem Bodhisattva 
das Herz und es entstanden Starke Schmerzen. Aber 
auch jener brachte sich in Sicherheit, nachdem er ihm 
diese Schmerzen verursacht hatte. 

Jetzt war der Bodhisattva allein. Der Kdnig aber 
hatte nicht geschlafen, sondern alles mit angesehen, 
was die Affen und der Bodhisattva getan hatten. Er 
blieb liegen, indem er bei sich dachte: „Dieser Affe, 
der doch nur ein Tier ist, hat sein eigenes Leben 
nicht geachtet, sondern nur seinen Genossen Rettung 
gebracht." Als nun der Tag anbrach, dachte er, be- 
friedigt fiber den Bodhisattva: „Es ist nicht recht, dafi 
dieser Affenkfinig zugrunde gehe. Ich werde ihn durch 
ein Mittel herunterholen und ihn pflegen." Er liefi da- 
her weiter unten am Ganges ein Flofi aufstellen find 
darauf ein Gerfist befestigen; auf dieses liefi er den 
Bodhisattva sanft herunterholen. Unter seinem Riicken 
liefi er ein gelbes Gewand ausbreiten, badete ihn in 
Gangeswasser und gab ihm Zuckerwasser zu trinken. 
Dann liefi er dessen ganz reinen KOrper mit tausendfach 
gelautertem SesamOl abreiben und fiber ein Lager ein 
mit Ol bestrichenes Fell breiten. Hier liefi er ihn sich 
niederlegen, und indem er sich selbst auf einen nied- 
rigen Sitz setzte, sprach er folgende erste Strophe: 

*) Ein haufig vorkonimender Ausdruck, der bedeutet: Hcute 
werde ich meinen Feind tot und besiegt sehen. 



„Da du dich selbst zum Mittel raachtest, 
womit du ihnen Rettung brachtest, 
was bist du eigentlich for sie 
und was sind sie dir, grofier Affe?“ 

Als dies der Bodhisattva vernahm, sprach er urn 
den Konig zu ermahnen die folgenden tibrigen Strophen: 

„Ich bin ihr KOnig, bin ihr Herr, 
der Herrscher bin ich dieser Herde, 
von diesen, die voll Kummer waren, 
die dich, Siegreicher, furchteten. 

Nachdem ich ubersprungen hatte 
den Rauin von hundert Bogenlangen, 
da band ich an die HinterfuBe 
mir einen starken Bambusstengel. 

So wie der Wind zerreifit die Wolke, 
so kehrt’ ich rasch zum Baum zuriick; 
doch weil zu kurz der Bambusstengel, 
den Zweig erfafit’ ich mit den Handen. 

Und liber mich, der ausgestreckt 
zwischen dem Zweige und dem Stengel, 
sie gingen weg mit ihren Fafien; 
gerettet waren alle Tiere. 

Drum angstigt mich die Fessel nicht 
und auch der Tod macht mich nicht zittern; 
denn denen konnt’ ich Rettung bringen, 
die meine Untertanen waren. 

Dies ist, o Konig, auch fur dich 
unUbertrefflich als Vergleich. 

Fars ganze Reich, fur dein Gefolge, 
far die Armee, far Dorf und Stadt, 
far alle muB das Glack erstreben 
ein KOnig, der dies Wort verdient." 
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Wahrend so der Bodhisattva den Ktfnig ermahnte, 
verschied er noch wahrend seiner Belehrung. Der Kflnig 
aber liefi seine Minister rufen und sagte: „Erweist dem 
Leichnam dieses Affenftlrsten die letzte Ehrung wie 
einem Ktfnig." Seinem Harem befahl er: „Ziehet rote 
Gewander an, verwirret eure Haare, nehmet Fackeln 
in die Hande, stellt euch so um den AffenkOnig herum 
und geht mit auf das Leichenfeld!" 

Darauf errichteten die Minister einen Scheiterhaufen 
von hundert Wagen Holz. Auf dieselbe Art, wie es 
bei Kdnigen zu geschehen pflegt, erwiesen sie dem 
Bodhisattva die letzte Ehrung; dann nahmen sie dessen 
Hiraschale mit und begaben sich zum KOnige. Der 
Kdnig liefi dem Bodhisattva auf dem Leichenfelde ein 
Monument errichten; dort wurden Lampen gebrannt 
und ihm mit wohlriechenden Substanzen und Girlanden 
Ehrung dargebracht Die Hirnschale lief3 er mit Gold 
auslegen, auf einer Lanzenspitze befestigen und so vor 
sich hertragen. Indem er ihr mit wohlriechenden Sub¬ 
stanzen und Kranzen Ehrung darbrachte, zog er nach 
Benares und stellte sie innerhalb des Tores des kdnig- 
lichen Palastes auf. Die ganze Stadt liefi er schmticken 
und lieB sieben Tage lang ihr Verehrung erweisen. Er 
nahm sie als Reliquie fUrsich, erbaute ihr einen Reliquien- 
schrein und ehrte sie zeitlebens mit wohlriechenden 
Substanzen und mit Kranzen. In der Ermahnung des 
Bodhisattva aber beharrte er, tat gute Werke wie Al- 
raosengeben u. dgl. und fohrte in Gerechtigkeit seine 
Regierung, worauf er in den Himmel gelangte. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung bcschlossen 
und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war der KOnig Ananda, 
die Gefolgschaft war das Buddhagefolge, der AffenkOnig 
aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von dem groBen Affen. 
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408. Die Erzahlung von dem TOpfer. 

„Den Mango sail ich." Dies erzflhlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die Besiegung 
der Sinnlichkeit. Die Begebenheit wird im Panlya-Jataka 1 ) 
erz&hlt werden. 

Damals aber stieg zu Savatthi in filnfbundert Frcun- 
den, die MOnche geworden wareo und in dem Kloster 
wohnten, dessen Boden mit Millionen belegt war 2 ), zur 
Zeit der Mitternacht ein Gedanke der Lust auf. Der Meister 
nun betrachtet seine Schuler bei Nacht dreimal und bei Tage 
dreimal, im ganzen also sechsmal, und behutet sie wie 
eine Dohlc ihr Ei, wie ein Yak-Weibchen ihr Jungcs, wie 
eine Mutter ihren lieben Sohn, wie ein Einaugiger sein 
Auge, und er unterdrttekt bei ihnen cine Begierde in dem 
Augenblick, da sie entstcht. Wahrend er also an diesem 
Tage zur Mitternachtszeit das Jetavana betrachtete, merkte 
er, dafi jene MOnche ein sinnlicher Gedanke befallen habe. 
Da dachte er: „Wenn im Innern dieser MOnche diese 
Begierde wftchst, wird sie die Wurzel der Hciligkeit zer- 
stOren. Sogleich werde ich ihre Befleckung dberwinden 
und ihnen zur Heiligkeit verhelfen." 

Er verlieB daher sein duftendes Gemach, rief Ananda 
herbei und sagte ihm, er solle allc MOnche versammeln, 
die in dem Hause wohnten, dessen Boden mit Millionen 
belegt war. Als dies geschehen war, setzte er sich auf 
den geschmQckten Buddhasitz. Darauf sprach er: „Ihr 
MOnche, man darf nicht in der Gewalt von Begierden 
bleiben, die im Innern aufsteigen. Denn wenn die Begierde 
wachst, so bring! sie gleich einem Feinde schweres Ver- 
derben. Ein MOnch muB auch eine kleine sinnliche Begierde 
unterdrucken.* In der Vorzeit haben Weise, obwohl sie 
nur einen ganz geringen Anhaltspunkt dazu bemerkten, 
doch die in ihrem Innern aufsteigende Lust unterdrQckt 
undsind dadurch der Teilerleuchtung 5 ) teilhaftig geworden." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 


‘) Dies ist das 459. Jfitaka; bei FausbOll Band IV, S. 113—119. 
J ) Ein oft gebrauchter Ausdruck far das Jetavana-Kloster. 
Zur Sache vgl. „Leben des Buddha", S. 147. 

*) WOrtlich: der Erleuchtung eines Paccekabuddha. 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Dorfe am Tore der Stadt 
Benares in einer Tdpferfamilie seine Wiedergeburt. 
Nachdem er herangewachsen war, unterhielt er seine 
Familie. Er bekam einen Sohn und eine Tochter und 
emahrte Frau und Kinder durch die Austlbung seines 
T opferhand werks. 

Damals lebte im Konigreiche Kalinga 1 ) in der Stadt 
Dantapura ein Ktfnig namens Karancju. Dieser begab 
sich einmal mit groBem Gefolge nach seinein Parke. 
Am Parktore sah er einen Mangobaum, der eine Fulle 
von stlBen Frilchten trug. Da er sich auf dem Rucken 
seines Elefanten befand, streckte er die Hand aus und 
ergriff einen Bttschel der Mangofruchte. Dann ging er 
in den Park hinein, setzte sich auf seinen kOniglichen 
Steinsitz, gab denen davon, denen man zu geben pflegte, 
und aB selbst. Nachdem aber der KOnig genommen 
hatte, durften auch die Ubrigen davon nehmen; daher 
warfen auch die Minister, die Brahmanen, Hausvater usw. 
die MangofrUchte vom Baume herab und verzehrten sie. 
Sie kamen wieder und wieder, sticgen den Baum hin- 
auf, schlugen mit Keulen darauf, brachen die Zweige 
voneinander ab und aBen die Fruchte auf, ohne selbst 
eine unreife Ubrig zu lassen. 

Nachdem sich der Konig am Tage in seinem Parke 
vergnilgt hatte, setzte er sich zur Abendzeit wieder auf 
den Rtlcken seines prachtig geschmiickten Elefanten 
und ritt zurQck. Da sah er den Baum. Er stieg von 
seinem Elefanten herab und dachte bei sich: „Dieser 
Baum stand am Morgen da in der Ftille seiner FrOchte 
weithin leuchtend, daB man sich daran nicht satt sehen 
konnte. Jetzt steht er da der Frilchte beraubt, die 


*) Ein Reich an der KoromandelkQste. 
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Zweige ab- und auseinandergebrochen, unscheinbar." 
AIs er dann anderswohin blickte, sah er einen andern 
Mangobaum, der keine Frllchte trug, und dachte: „Dieser 
Baum steht, weil er keine FrOchte trOgt, glanzend da 
wie ein Edelsteinberg, der nicht mit BSumen bewachsen 
ist. Weil jener aber FrOchte trug, ist er so verborben 
worden. Dies Leben im Hause gleicht dem frucht- 
tragenden Baume, das Aufgeben der Welt aber gleicht 
dem frUchteleeren Baume. WerSchatze hat, hatFurcht; 
wer aber keine Schatze hat, ist von Furcht frei. Auch 
ich muB werden wie der friichtelose Baum." 

Indem er so den Fruchtbaum zum Ausgangspunkt 
seiner Betrachtung machte, lernte er, wahrend er noch 
am FuBe des Baumes stand, die drei Haupteigenschaften 
der Dinge 1 ) verstehen; er scharfte sein geistiges Auge 
und erlangte die Erkenntnis der Erleuchtung eines 
Paccekabuddha. Es kam ihm zum BewuBtsein: „Jetzt 
habe ich die Geburt aus dem Mutterleibe Uberwunden, 
zerstOrt ist die Wiedergeburt in den drei Existenzen 2 ), 
gereinigt ist die Unratsstatte der Wiedergeburt, ge- 
trocknet ist das Meer der Tranen, zerbrochen ist die 
Mauer der Gebeine, es gibt ftir mich keine Wieder¬ 
geburt mehr 8 )." 

Wahrend er aber so tlberlegte, stand er immer 
noch da, mit seinem ganzen Schmucke geziert. Da 


l ) Diese sind: i. alle Dinge sind unbestandig, 2. sic sind mit 
Leid verbunden, 3. sie sind nicht das Selbst. 

*) D. h. in der sinnlichen, der kOrperlichen und der un- 
krtrperlichen Welt. Zur sinnlichen Welt gchdrt aufier den niedri* 
geren Existenzen das Leben als Mensch und das Leben in den 
sechs niederen Gbttcrwclten. Vgl. „Leben des Buddha", S. 357. 

*) Vgl. dazu die Errcichung der Sambodhi durch Buddha 
(„Lebcn des Buddha", S. 64). Doch ist der Paccekabuddha nur 
far sich selbst erleuchtet, wahrend der Buddha seine Lehrc auch 
anderen verkfindet. 
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sagten zu ihm seine Minister: „Ihr steht schon zu lange, 
o GroBkdnig." Dieser erwiderte: „Ich bin kein Kflnig, 
ich bin ein Paccekabuddha." „Die Paccekabuddhas sehen 
nicht aus wie Euresgleichen, o Filrst." „Wie sehen sie 
denn aus?" „Sie schneiden Haar und Bart ab, hollen 
sich in gelbe Gewftnder, sind von keiner Familie und 
keiner Schar abhSngig, sondern sie gleichen der vom 
Wind zerrissenen Wolke oder der von Rahus Nach- 
stellungen befreiten Mondscheibe und wohnen im Hi¬ 
malaya in der Nandamula-Hdhle. Derartig, oFtirst, sind 
die Pacceka-Buddhas." 

In diesem Augenblicke hob der KOnig die Hand 
auf und berOhrte sein Haupt; sogleich verschwanden 
die Kennzeichen eines Laien und die Kennzeichen eines 
Asketen wurden sichtbar. 

„Die drei Gewander und die Schale, 
das Schermesser nebst Nadel und Gtlrtel, 
dazu der Seiher, diese acht Dinge 
braucht ein der Andacht ergebener MOnch 1 )." 

Diese eben genannten AusrUstungsgegenstande eines- 
Asketen waren wie befestigt an seinem Kcirper. In der 
Luft stehend gab er der versammelten Menge noch eine- 
Ermalinung und begab sich dann auf dem Pfade des 
Windes in den oberen Himalaya nach der Nandamola- 
Hdhle. — 

Im KOnigreiche Gandhara in der Stadt Takkasila 
hatte sich der KOnig Naggaji oben in seinem Palaste 
auf die Mitte seines herrlichen Polsters gesetzt. Da sah 
er eine Frau, die an jeder Hand mit einem Juwelen- 
Arrareif geschmiickt war und unweit von ihm safl, in- 
dem sie damit beschaftigt war eine wohlriechende Sub- 

*) Diese Strophe steht auch in der Nidanakathft; Qbersetzt in 
„Leben des Buddha", S. 28. 
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stanz zu zerreiben. Da dachte er: „Diese Juwelen- 
Armreife klirren nicht iind tOnen nicht, weil sie for 
sich allein sind;" und er blieb sitzen, indem er zu- 
schaute. Da nahm die Frau von ihrer rechten Hand 
das Armband und zierte damit ihre Linke; mit der 
rechten Hand aber begann sie die duftenden KOrner zu 
sammeln und zu zerreiben. An der linken Hand stieB 
jetzt das Armband an das zweite und verursachte einen 
klirrenden Ton. 

Als nun der Konig sah, wie die beiden Armbander 
miteinander zusammenstieBen und erklirrten, da dachte 
er bei sich: „Dies Armband erklirrt nicht, solange es 
allein ist; erst nachdem es an das zweite gestoBen ist, 
gibt es einen Ton von sich und klirrt. Ebenso ist es 
auch bei denMenschen. Solange sie allein sind, machen 
sie keinen Larm und schreien nicht; wenn sie jedoch 
zu zweien oder dreien sind, da stofien sie aneinander 
und fangen Streit an. Ich aber beherrsche dieBewohner 
in zwei KOnigreichen, in dem von Kaschmir und in 
dem von Kandahar. Auch ich muB dem einzelnen Arm- 
band gleich werden; ich darf nicht mehr einen andern 
leiten, sondern muB mich mit meiner Leitung allein be- 
schaftigen." So machte er das ZusammenstoBen der 
Armbander zum Ausgangspunkt seiner Erwagung. Wah- 
rend er aber noch so dasaB, lernte er die drei Haupt- 
eigenschaften verstehen; er starkte seinen geistigen Blick 
und erlangte die Erkenntnis von der Erleuchtung eines 
Paccekabuddha. Das tlbrige gleicht dem oben Er- 
zahlten. — 

Im Reiche Videha, in der Stadt Mithila stand der 
Kbnig Nimi nach dem Frtihmahle, umgeben von der 
Schar seiner Minister, am geOffneten Fenster und blickte 
auf die Strafie hinab. Da holte sich ein Habicht aus 
einem Schlachterladen ein Stuck Fleisch und flog wieder 
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in die Luft empor. Ihn umringten von alien Seiten 
Geier und andere Raubvdgel; um des Fleisches willen 
stieBen sie ihn mit dem Schnabel, schlugen ihn mit 
dem Flttgel, traten ihn mit den Fiifien und flogen dann 
fort. Da der Habicht seine Verletzungen nicht ertragcn 
konnte, lieB er das Fleisch fallen und ein anderer fing 
es auf. Jetzt liefien die V6gel jenen los und verfolgten 
diesen. Als es dieser loslieB, nahm es ein anderer auf 
und auch diesen verwundeten sie auf dieselbe Art 1 ). 

Als aber der Konig die Vogel sah, dachte er: 
„Wer immer das Stack Fleisch erfaBte, fUr den war es 
ein Unglack; wer es aber loslieB, fur den war es ein 
GUlck. Wer aber die fOnf Arten der sinnlichen Ver- 
gnQgungen 2 ) sich zu eigen macht, far den bringt es 
Unglack; far den andern jedoch bringt es GlQck. Dies 
ist ja fUr viele gemeinsam. Ich aber besitze sechzehn- 
tausend Frauen; far mich ziemt es gleich dem Habicht, 
der das Fleischstack loslieB, die fOnf Arten der 
sinnlichen Vergnagungen aufzugeben und glUcklich zu 
werden." Wahrend er dies grUndlich erwog, lernte er, 
wahrend er noch so dastand, die drei Haupteigen- 
schaften verstehen; er starkte seinen geistigen Blick 
und erlangte die Erkenntnis von der Erleuchtung eines 
Paccekabuddha. Das abrige gleicht dem oben Erzahlten. 

Im Reiche Uttarapancaia in der Stadt Kampilla 
stand der Konig Dummukha nach dem FrOhmahl mit 
all seinem Schmuck geziert, von der Schar seiner Mi¬ 
nister umgeben, an einem geOffneten Fenster und blickte 
in den Hof des koniglichen Palastes hinab. In diesern 
Augenblick dffnete man das Stalltor. Die Baffel kamen 
heraus und verfolgten infolge ihrer sinnlichen Lust eine 
Kuh. Als nun ein groBer Baffel mit spitzen HOrnern 

*) Vgl. die Shnliche Erzfthlung im Jataka 330, oben S. 113 f. 

*) Vgl. Band I, S. 366, Anm. 1. 
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einen andern Buffel herankommen sah, wurde er von 1 
sinnlicher Eifersucht ttberwaltigt und stiefi ihn mit seinen 
spitzen Hdrnern in seine Lenden. Aus der Offnung, 
die dadurch entstand, drangen die Eingeweide hervor 
und sogleich mufite das Tier sterben. 

. Als der KOnig dies sah, dachte er bei sich: „Diese 
Wesen, von den Tieren angefangen, stilrzen durch die 
Macht derBegierde ins Unglilck. Dieser Baffel ist durch- 
seine sinniiche Lust urns Lcben gekoramen. Auch andere 
Wesen haben durch die Begierden zu leiden. Fur mich 
ziemt es die Begierden, die diesen Wesen Leiden ver- 
ursachen, aufzugeben." Wahrend er noch so dastand, 
lernte er die dreiHaupteigenschaften der Dinge verstehenr 
er starkte seinen geistigen Blick und erlangte die Er- 
kenntnis von der Erleuchtung der Paccekabuddhas. Das 
ttbrige gleicht dem oben Erzahlten. — 

Eines Tages nun, als diese vier Paccekabuddhas 
merkten, daB es Zeit sei zum ALmosensammeln, ver- 
lieBensie die Nandamolahohle. Nachdem sie ira Ano- 
tatta-See Betelholz zum Reinigen der Zahne gekaut und 
ihren Korper gesaubert hatten, stellten sie sich in die 
Manosila-Ebene und kleideten sich an. Mit Almosen- 
schale und Obergewand flogen sie dann durch ihre 
Wunderkraft in die Luft empQr und eilten dahin, fttnf- 
farbige Wolken unter ihren FilBen. Unvveit von einem 
Dorfe am Stadttor von Benares stiegen sie auf die Erde 
herab, legten an einer geeigneten Stelle ihr Obergewand 
an, nahmen die Almosenschale in die Hand und gingen 
in das Tordorf hinein. 

Wahrend sie so ihren Almosengang machten, kamen 
sie auch an die HaustOre des Bodhisattva. Als sie der 
Bodhisattva sah, lieB er sie hochbegltlckt in sein Haus 
eintreten und auf einem hergerichteten Sitze Platz neh- 
men. Dann gab er ihnen Wasser fiir die Schenkung, be- 
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wirtete sie mit vorziiglicher fester und flUssiger Speise 
und setzte sich ihnen zur Seite. Hierauf begrQfite er 
den Altesten der Schar und fragte ihn: „Herr, Euer 
Asketentum verbreitet hellen Glanz. Leuchtend sind 
Eure Sinnesorgane, ganz rein ist Eure Hautfarbe. Von 
welcher Betrachtung seid Ihr ausgegangen, dafi Ihr 
dieses mit dem Erbitten von Almosen verbundene As- 
ketenleben gewahlt habt?" Ebenso wie den Altesten 
fragte er auch die iibrigen, indem er zu ihnen hinging. 

Nun erzahlten ihm die vier Manner: „Ich war in 
dem und dem Lande, in der und der Stadt der KOnig 
so und so" usw. in dieser Art die Geschichte, wie sie 
die Welt verlassen hatten, und einzeln sprachen sie der 
Reihe nach folgende Strophen: 

„Den Mango sah ich in des Waldes Mitte 
mit dunklem Glanze, frtichtereich und hoch; 
zerbrochen sah ich ihn der FrUchte wegen. 

Weil dies ich sah, such' ich mir jetzt Almosen." 

„Von Steinen, die ein Kilnstler glanzend machte, 
ein Weib trug zwei, die, weil getrennt, nicht klirrten; 
doch als der zweite kam dazu, da klirrt’ es. 

Weil dies ich sah, such’ ich mir jetzt Almosen." 

„’Nen Vogel, der ein Fleischstack trug davon, 

ihn, der allein war, griffen viele an 

und sie bedrangten ihn des Frafies wegen. 

Weil dies ich sah, such’ ich mir jetzt Almosen." 

„Ich sah ’nen Bilffel in der Herde Mitte 

mit schwankem Hdcker, voller Kraft und SchOnheit; 

zerstofien sah ich ihn der Liebe wegen. 

Weil dies ich sah, such’ ich mir jetzt Almosen." 

Als der Bodhisattva die einzelnen Strophen gehttrt 
;hatte, pries er jeden einzelnen der Paccekabuddhas 
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mit den Worten: „Gut, Herr; der Ausga^gspunkt Eurer 
Erwagung ist fUr Euch passend." Nachdem er aber die 
von den vier Mannern verktindigte Erlauterung der 
Wahrheit vernommen, verlor er die Lust an dem haus- 
lichen Leben. 

Als er nach dem Weggange der Paccekabuddhas, 
nachdem dasFrUhmahl beendigt, zufrieden dasaB, wandte 
er sich an seine Frau mit folgenden Worten: „Liebe, 
diese vier Paccekabuddhas haben ein Ktfnigreich auf- 
gegeben, haben die Welt verlassen und leben nun in 
Armut, von niemand gehindert im Gliick ihres Asketen- 
turas. Ich aber verdiene mir durch Lohnarbeit mein 
Leben. Was soil ich mit dem hauslichen Leben? Ziehe 
du die Kinder auf und bleibe im Hause wohnen." Und 
er sprach folgende zwei Strophen: 

„Kararidu, KOnig von Kaliriga, 

Naggaji, KOnig von Gandhara, 

Nimi, der Kdnig der Vi d eh as, 
und Dummukha, Herr der Pancalas, 
die gaben ihre Reiche auf 
und wurden arm und heimatlos. 

Sie alle kamen her den Gottern gleich, 
sie glanzen weithin strahlend wie das Feuer. 

Auch ich will einsam wandeln, Bhaggavl 1 ), 
und von den LUsten lassen insgesamt 2 )." 

Als seine Frau aber seine Worte vernahm, sagte 
sie: „Auch mir, mein Gebieter, steht mein Sinn, seit- 
dem ich die Unterweisung der Paccekabuddhas gehbrt, 

*) Nach dem Kommentator der Name der Frau. Es ist die 
weibliche Form des in der nachsten Strophe vorkommenden 
Namens Bhaggava, der „Nachkomme des Bhrgu" bedeutet. 

*) WOrtlich: „nach ihrer Begrenzung" odcr u nach ihren ein- 
zelnen Tcilcn". 
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nicht mehr nach dem Hause." Und sie sprach folgende 
Strophe: 

Jetzt ist die Zeit, sonst gibt es keine mehr; 
nicht nochmals wird Ermahnung mir zuteil. 

Auch ich will einsam wandeln, Bhaggava, 
dem Vogel gleich, der aus der Hand entwischt." 

Da aber der Bodhisattva ihre Rede vernommen, 
verstummte er. Sie aber betrog den Bodhisattva, da 
sie zuerst die Welt verlassen wollte, und indem sie 
sagte: „Mein Gebieter, ich will zur Wasserstelle gehen; 
gib du auf die Kinder acht," tat sie, als wolle sie mit 
dem Kruge fortgehen. Sie lief aber davon, begab sich 
zu den Asketen in der Stadt und betatigte das Asketen- 
leben. — 

Als nun der Bodhisattva merkte, daB sie nicht 
zuriickkehrte, zog er selbst seine Kinder auf. In der 
Folgezeit, als sie etwas herangewachsen waren und 
schon selbst gehen und erkennen konnten, kochte er 
um sie auf die Probe zu stellen an einem Tage den 
Reis zu fest, an einem andern etwas weich; an einem 
Tage kochte er ihn gut, an einem andern zu weich, 
einmal ohne Salz, einmal zu sehr gesalzen. Die Kinder 
aber sagten: „Vater, heute ist der Reisbrei zu fest, 
heute zu weich, heute ist er gut gekocht, heute ohne 
Salz, heute mit zuviel Salz." Der Bodhisattva sagte: 
„Ihr habt recht, Kinder;" dann dachte er bei sich: 
„Diese Kinder erkennen jetzt, was roh und gekocht, 
was mit Salz und ohne Salz zubereitet ist Nach ihrer 
Eigenart werden sie leben kbnnen; ich muB jetzt die 
Welt verlassen." Darauf verbrachte er die Kinder zu 
den Famiiien seiner Verwandten; er selbst betatigte die 
Weltflucht der Weisen und nahm in der Nahe der 
Stadt seinen Aufenthalt. 
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Eines Tages aber sah ihn zu Benares bei ihrem 
Almosengange jene Asketin; sie bezeigte ihm ihre Ehr- 
furcht und sagte: „Edler, die Kinder sind durch dich 
zugrunde gegangen, glaube ich.“ Der Bodhisattva aber 
erwiderte: „Ich bringe keine Kinder urn; sondern erst 
als sie selbst gehen und erkennen konnten, habe ich 
die Welt verlassen. Du aber hast dich ohne dich um 
sie zu kttmmern an dem Asketenleben erfreut." Und 
nach diesen Worten sprach er folgcnde Schlufistrophe: 

„Was roh, was gar ist, merken sie, 
was salzig und was ohne Salz. 

Als ich dies sah, ward ich Asket; 
geh’ weiter, wie auch ich es tue.“ 

Nachdem er so die Asketin ermahnt, entlieB er sie. 
Sie aber nahm die Ermahnung des Bodhisattva an, 
griifite ihn und ging dann, wohin sie wollte. Aufier 
an diesera Tage sahen die beiden einander nicht mehr. 
Der Bodhisattva aber erlangte die Fahigkeit zur Ekstase 
und die Erkenntnisse und gelangte dann in die Brahma- 
welt. 

Nachdem der Meister diese Untervveisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkhndet hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der VerkUndigung der 
Wahrheiten aber gelangten jene fOnfhundert MOnche zur 
Heiligkeit): „Damals war die Tochter Uppalavanna, der 
Sohn war der junge Rahula, die Asketin war die Mutter 
Rahulas, der Asket aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von dem Tdpfer. 


409. Die Erzdhlung von Dalhadhamma. 

„Wenn ich fur KOnig Dalhadhamma." Dies erzShlte 
der Meister, da er bei KosambI im Ghosika-Kloster ver- 
Dutoit, Jatakam. IU. 27 
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weilte, mit Beziehung auf Bhaddavatl, das Elefantenweibchen 
des KOnigs von Udena. Die Geschichte aber, wie dies 
Elefantenweibchen zu Ehre kam, und die Herkunft des 
KOnigs Udena wird im Matanga-JStaka') erzahlt werden. 

Als aber eines Tages das Elefantenweibchen aus der 
Stadt hinausging, sah sie, wie der Erhabene in dcr FrQhe 
von einer edlen Schar umgeben mit unvergleichlicher 
Buddhaanmut in die Stadt hincinging um Almoscn zu 
sammeln. Da legte es sich zu den Fiificn des Vollendeten 
niedcr und sagte: ,,Der Erhabene ist der Allwisscndc 
und der Retter der ganzen Welt. Zur Zeit, da ich jung 
war und meine Arbeit verrichten konnte, dachte der aus 
edlem Geschlechte stammende Kbnig Udena: ,Durch dicse 
wurde mir das Lcben, die Rcgierung und die Kdnigin er- 
halten'; darum liebtc er mich und erwies mir grofle Ehre. 
Er zierte mich mit allem Schmuck, liefi an der Stelle, wo 
ich zu stehen pflegte, einen Kreis aus wohlriechenden Sub- 
stanzen anbringen und auf alien Sciten ein buntes Zelt 
darum befestigen. Eine Lampe mit woblriechendem Ol 
liefi er brennen, eine Platte mit Weihrauch dabei aufstellen 
und an dem Orte, wo ich den Kot von mir zu geben 
pflegte, cine goldene SchUssel anbringen. Mich selbst liefi 
er auf einem bunten Teppich stehen und liefi mir eines 
KOnigs wQrdige Speise von mannigfachem Sufierstem Wohl- 
geschmacke reichen. Jetzt aber, da ich alt geworden bin 
und keine Arbeit mehr verrichten kann, hat er mich all dieser 
Ehrung beraubt. In Not und BedrSngnis bin ich und friste 
mein Leben, indem ich im Walde Pandang-FrOchte-) ver- 
zehre. Eine andere Hilfe habe ich nicht; bewirkt Ihr, 
Erhabener, dafi Udena sich an meinen Vorzug erinnert, 
und verschafft mir wieder die frQhere Ehrung, die mir ge- 
bOhrt!" So bat sie unter Klagen den Vollendeten. 

Der Meister erwiderte: „Gehc nur; ich werde es 
dem KOnige sagen und dir die fruhere Ehrung zuteil wer¬ 
den lassen." Nach diesen Worten begab er sich an das 
Tor des koniglichen Palastes. Der Kbnig liefi den Voll¬ 
endeten eintreten und spendete im Innern seines Palastes 
der Mdnchsgemeinde samt Buddha, ihrem Haupte, ein 
grofies Almosen. Als der Meister nach Beendigung des 
Mahles die Danksagung darbrachte, fragte er: „0 Grofikbnig, 


>) Dies ist das 497. Jataka; bei Fausbdll Band IV, S. 375—390. 
*) Ketakam ist der Baum Pandanus odoratissimus, der beson- 
■ders auf den malayischen Inseln oft vorkommende Pandang. 
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wo ist Bhaddavatika?" „Ich wcifl es nicht, Herr/' ant- 
wortete dieser. Darauf sprach der Mcister: „0 Grofik&nig, 
es pafit sich nicht, wenn man seinen Helfern Ehre zuteil 
werden liefi, diese ihnen, wenn sie alt geworden , wieder 
zu nehmen. Man mufi dankbar sein und sich an die Wohl- 
taten erinnern. Bhaddavatika ist jetzt, da sic hochbetagt 
und vom Alter bedrQckt ist, in Not gekommen und fristet 
ihr Leben, indem sie im Walde Pandang-Fruchte verzehrt. 
Dafi Ihr sie in ihrem Alter Not leiten lafit, ist fur Euch 
nicht passend." Nachdem er dann Bhaddavatikas Vorzug 
auseinandergesetzt, fQgte er hinzu: „Erweist ihr alle frQhere 
Ehrung, die ihr gebuhrt," und entfernte sich. 

Der Kbnig tat so. In der ganzen Stadt aber ver- 
breitete sich die Rede: „Der Vollendete hat den Vorzug 
der Bhaddavatika geschildert und dadurch ihre frQhere 
Ehrung, die ihr gcbuhrte, wieder veranlafit." Auch in der 
Mbnchsgemeinde wurde diese Begebenheit bekannt und 
darauf begannen sie in der Lehrhalle folgendes Gesprach: 
„Freund, der Meister hat den Vorzug der Bhaddavatika 
geschildert und dadurch ihre frQhere Ehrung, die ihr ge- 
buhrtc, wieder veranlafit." Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welchcr Unterhaltung, ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt 
hier nicdergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und 
dcr," sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, sondern 
auch frQher schon hat der Vollendete ihren Vorzug ge¬ 
schildert und dadurch ihre fruhere Ehrung, die ihr gebQhrte, 
wieder veranlafit. “ Nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem regierte zu Benares ein KOnig namens 
Dalhadhamma. Damals hatte der Bodhisattva in einer 
Ministerfamilie seine Wiedergeburt genommen und diente, 
nachdem er herangewachsen war, dem KOnige. Er 
empfing von ihm grofie Ehrung und bekleidete die Stelle 
des ersten Ministers. 

Damals besafi der KCnig ein Kamelweibchen ‘), das 
-war mit grofier Kraft ausgestattet und sehr stark. An 

>) Das Wort „otthivyadhi“ wird auch als „Elefantcnweibchcn“ 
gedeutet. Nun heifit aber ojtha (skr. o$|ra) das Kamel; allerdings 
ist die BeifQgung vyadhi, das eigentlich „Krankheit“ bedeutet, 
unklar. Im Qbrigen pa6t die Schilderung der Schnelligkeit des 
Tieres besser fflr ein Kamel. 

27 * 
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einem Tage legte es hundert Yojanas zurilck. Es be- 
sorgte ftir den Kdnig die Oberbringung von Botschaften; 
in der Schlacht stttrzte es sich in den Kampf und zer- 
trat die Feinde. Der Ktfnig dachte: „Es ist mir eine 
grofie Hilfe," gab ihm alien Schmuck und liefi ihm alle 
Ehrung zuteil werden gleich der, die der KOnig Udena 
der Bhaddavatika zukomraen lieB. Als es aber alt und 
schwach wurde, entzog ihmderKtfnig die ganze Ehrung. 
Von da an kam es in Not und fristete sein Leben, in- 
dem es sich im Walde von Gras und Blattern nahrte. 

Als nun einmal beim Hofe des KGnigs die GcfaBe 
nicht ausreichten, liefi der Kbnig den Tdpfer zu sich 
rufen und sagte ihm: „Die Gefafle sind ja nicht aus- 
reichend." Dieser antwortete: „Ich bekomme keine 
Rinder, die ich an den Wagen spannen kdnnte uni 
Kuhmist zu holen 1 )." Als der Kdnig seine Worte ver- 
nahm, fragie er: „Wo - ist denn unser Kamelweibchen?" 
Man erwiderte ihm: „Es geht umher nach eigenem 
GutdOnken." Darauf sagte der Konig: „Von jetzt an 
spanne das Tier an und hole damit Kuhmist;" mit 
diesen Worten tibergab er es dem TOpfer. 

Als aber das Kamelweibchen eines Tages zur 
Stadt hinausging, sah es den Bodhisattva, wie er die 
Stadt betrat. Es legte sich zu seinen Fofien nieder und 
sprach jammemd: „0 Gebieter, als ich noch jung war, 
merkte der KOnig, da8 ich ihm eine grofie Hilfe sei, 
und erwies mir grofie Ehrung. Jetzt aber, da ich alt 
geworden bin, hat er sie mir ganz entzogen und denkt 
nicht einmal mehr an mich. Ich friste in meiner Not 
mein Leben, indem ich im Walde Gras und Blatter 
verzehre. Da ich nun so ins UnglOck gestiirzt bin, hat 
er mich jetzt dem Topfer gegeben um mich an seinen 


x ) Zum Brennen dcs Tons. 
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Wagen zu spannen. AuBer Euch habe ich keine andere 
Zuflucht. Ihr wifit, wie ich dem Konige geholfen habe; 
gut, bewirket, daB meine verlorene Ehrung wieder wie 
frUher werde!" Nach diesen Worten sprach es folgende 
drei Strophen: 

„Wenn ich dem KOnig Dajhadamma 
durch Botendienste nicht genilgte, 
nicht daB an meiner Brust den Speer 
ich hielt, zu Boden trat die Kampfer! 1 ) 

Jetzt weiB der KSnig ja nicht mehr, 
daB ich gewirkt gleich einem Mann; 
im Kampfe tat ich Heldentaten 
und seine Botschaften bestellt’ ich. 

So aber muB den Tod ich finden, 
niemand befreundet, ohne Zuflucht; 
denn jetzt dem Topfer schenkt’ er mich, 
daB ich den Mist herbei ihm fahre." — 

Als der Bodhisattva die Rede des Tieres vemom- 
men, trOstete er es mit folgenden Worten: „Sei unbe- 
kummert; ich werde es dem Konige mitteilen und dir 
deine Ehrung wiederherstellen wie zuvor.“ Dann ging 
er in die Stadt hinein und begab sich nach dem Frtih- 
mahle zum Konige. Mit diesem begann er ein Gesprach 
und sagte dabei: n O GroBkOnig, hatte nicht ein Kamel- 
weibchen namens so und so bei der und der Gelegen- 
heit den Speer an seiner Brust befestigt und beteiligte 
sich beim Kampfe? Wurde es nicht an dem und dem 
Tage mit einem Briefe, der an seinem Halse befestigt 
war, fortgeschickt und legte hundert Yojanas zuriick? 
Auch Ihr erwieset ihm groBe Ehre; wo ist es jetzt?" 


*) D. h. wenn ich ihm dadurch nicht genilgte, wer soli dann 
dazu imstande scin? 
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Der Konig antwortete: „Ich habe es dem Topfer ge- 
geben um Kuhmist herbeizuschaffen." 

Darauf sprach zu ihm der Bodhisattva: „Es pafit 
nicht fiir Eucn, o Grofikdnig, dies Tier dem Topfer zu 
schenken, damit er es an seinen Wagen spanne." Und 
um ihn zu ermahnen sprach er die folgenden vier 
Strophen: 

„Solang man einen kann gebrauchen, 
so lang wird Ehrung ihm zuteil; 
doch wird er schwach, verlafit man ihn, 
wie das Kamelweibchen der Fitrst. 

Wer dessen, der ihm frUher Gutes 
erwiesen hat, nicht mehr gedenkt, 
der geht des Guten all verlustig, 
das immer er far sich begehrt. 

Wer dessen, der ihm frtiher Gutes 
erwiesen, sp&ter noch gedenkt, 
dem bleibt das Gute all erhalten, 
das imraer er fUr sich begehrt. 

Drum sage ich euch: Heil sei euch, 
soviel ihr hier zusammenkamet! 

Seid alle dankbar stets gesinnt, 
dann durft ihr lang im Himmel weilen." 

So erteilte der Bodhisattva vom Konige angefangen 
alien Versammelten eine Ermahnung. Als dies der 
KOnig vernommen, envies er dem Kamelweibchen 
wieder die frahere Ehrung. Er beharrte bei der Er¬ 
mahnung des Bodhisattva, tat gute Werke wie Almosen- 
spenden u. dgl. und gelangte hierauf in den Himmel. 

Nachdem der Mcister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
das Kamelweibchen Bhaddavatika, der Kdnig war Ananda, 
der Minister aber war ich.“ 

Ende der Erzhhlung von Dajhadhamma. 
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410. Die Erzahlung von Somadatta. 

„Der mir sonst stets entgegenkam." Dies erzShlte 
dcr Meisler, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Alten. Dieser hatte nSmlich eincm Novizen die 
MOnchsweihe erteilt. Der Novize wurde sein AufwSrter; 
aber an einer bestimmten Krankheit starb er. Nachdem 
dieser gestorben war, ging der Alte umher, indem er be- 
standig klagte und jammerte. 

Als dies die MOnche bemerkten, begannen sie in der 
Lehrhalle folgendes Gesprach: „Freund, der alte Monch 
so und so weint und klagt bestandig fiber den Tod des 
Novizen; er hat, glaub’ ich, die Bctrachtung fiber die Be- 
herzigung des Todes verloren." Da kam der Meistcr und 
fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr 
euch jetzt hier versaramelt?" Als sie antworteten: „Zu 
der und der“, sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, 
sondern auch frfiher schon klagte dieser fiber den Tod 
von jenem." Nach diesen Worten crzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, be- 
kleidete der Bodhisattva die Wtlrde des Gottes Sakka. 
Damals aber gab ein in einem Flecken des Reiches 
Kasi wohnender reichbegiiterter Brahmane die Ltiste 
auf, zog in den Himalaya und betatigte die Weltflucht 
der Weisen, wobei er sich von liegen gebliebenen 
Ahren und von den Wurzeln und Frtlchten des Waldes 
nahrte. 

Als er eines Tages fortging um sich Waldbeeren 
zu holen, sah er ein Elefantenjunges. Er verbrachte es 
in seine Einsiedelei, setzte es an Sohnesstelle ein und 
gab ihm den Namen Somadatta. Indem er ihm Gras 
und Blatter zu fressen gab, zog er es auf. Als es nun 
herangewachsen war und einen groBen KCrper bekommen 
hatte, nahm es eines Tages zu viel Futter zu sich und 
erkrankte an einer VerdauungsstOrung. Der Asket ver¬ 
brachte es in seine Einsiedelei und ging selbst fort um 



Waldbeeren zu suchen. Als er aber nicht zurUckkam, 
verendete der junge Elefant. 

Als nun der Asket mit seinen Waldbeeren zurUck- 
kehrte, dachte er: „An anderen Tagen kain mir mein 
Sohn entgegen; heute sieht man nichts von ihm. Wo- 
hin ist er gegangen?" Und klagcnd sprach er folgende 
erste Strophe: 

„Der mir sonst stets entgegen kam 
schon aus der Feme in dem Walde, 
der Elefant lafit sich nicht sehen; 
wo ging denn Somadatta bin?" 

Als er so klagend daherkam, sah er ihn am Ende 
des Wandelganges am Boden liegen. Er fafite ihn urn 
den Hals und sprach fortjammernd folgende zweite 
Strophe: 

„Da liegt nun dieser tot vor mir, 
zerschmettert wie ein junger Sprofi. 

Zur Erde ist er hingesunken; 
tot ist fUrwahr der Elefant." — 

In diesem Augenblicke dachte der Gott Sakka, 
wahrend er die Welt betrachtete: „Dieser Asket hat 
Weib und Kind verlassen und das Asketenleben ge* 
wahlt; jetzt hegt er vflterliche GefUhle far diesen 
jungen Elefanten und jammert. Ich werde ihn aufrUtteln 
und ihn wieder zur Besinnung bringen." Er begab sich 
nach der Einsiedelei von jenem und sprach in der Luft 
stehend folgende dritte Strophe: 

„FOr den, der Haus und Hof verlassen, 
der auch sein Herz hat losgeschalt, 
far den Asketen ist’s nicht gut, 
dafi einen Toten er betrauert 1 ). 

l ) Ganz Shnlich lautet die erste Strophe des Jataka 372, iiber- 
setzt in diesem Bande S. 234. Die fibrigen Strophen stimmen 
genau mit denen dieses Jataka Qberein. 
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Als jener dessen Worte vernommen, sprach er 
foJgende vierte Strophe: 

„Ach, Sakka, durch Zusammenwohnen 
mit einem Menschen oder Tiere 
entsteht im Herzen drin die Liebe; 
ich kann nicht unbeweint ihn lassen . 0 

Darauf sprach um ihn zu ermahnen Sakka fol- 
gende zwei Strophen: 

„Wer tlber einen Sterbenden 

und Toten weint, der handelt tSricht. 

Darum, o BaBer, weine nicht; 
fruchtlos die TrUnen nennen Weise 1 ). 

Doch wenn, Brahmane, durch das Klagen 
ein Toter wieder aufersteht, 
so wollen alle gegenseitig 
unsre Verwandten wir beweinen." 

Als der Asket Sakkas Worte vernommen, kam er 
-wieder zur Vernunft und sein Schmerz verschwand. 
Nachdem er sich die Tranen getrocknet, sprach er um 
den Gott Sakka zu preisen die folgenden Ubrigen 
Strophen: 

„Da ich vor Kummer brannt’ wie Feuer, 
in das man flUB’ge Butter schtittet, 
hat er mir alien Schmerz genommen, 
wie wenn er ihn mit Wasser lbschte. 

Befreit hat er mich von dem Spiefie, 
der mir in meinem Herzen steckte, 
er, der den Vaterschmerz mir nahm, 
der mich bisher so ganz erftillte. 

') Dieser Vers ist an unserer Stelle unvollstandig. Im Jataka 
372 ist die Lflcke ausgefullt und zwar, wie ich gcgenOber Neil 
meine, durchaus nicht unpassend. 
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Jetzt bin ich frei von meinem Kummer; 
der Schmerz ist fort und ich bin heiter. 

Nicht traure ich und weine ftlrder, 
da ich dich hdrte, Vasava." 

Diese Strophen sind schon oben angefuhrt. 

Als so Sakka den Asketen ermahnt hatte, kehrte 
er an seinen Ort zurtick. 

Nachdem der Meistcr diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wortcn: „Da- 
mals war das Elefantenjunge der Novize, der Asket war 
der Alte, Gott Sakka aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Somadatta. 


411. Die Erzahlung von Susima. 

„Zu friih'rer Zeit besafi ich schwarze Haare." Dies 
erzShlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf die grofie Weltentsagung. Zu dieser Zeit 
n&mlich hatten sich die Monche in der Lehrhalle versam- 
mclt und priesen die Weltentsagung des mit den zehn 
KrSften Ausgestatteten. Da kam der Meistcr und fragte: 
„Zu welcher Unterhaltung, ihr Mflnche, habt ihr euch jetzt 
hier versammelt?" Als sie antworteten: „Zu der und 
der," sprach er: „Wunderbar, ihr Mflnche, ist es, dafi 
ich jetzt, nachdem ich so manche hunderttausend Kofis *) 
von Weltaltern hindurch die Vollendung betatigt habe, 
durch meine groCe Weltentsagung die Welt verlassen habe. 
FrQher gab ich in dem dreihundert Yojanas messenden 
Reiche Kasi die Herrschaft auf und betatigte die Welt¬ 
entsagung." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schofie der ersten Gemahlin von 
dessen Hauspriester seine Wiedergeburt. Am Tage 


*) Ein Ko?i sind zehn Millionen. 
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seiner Geburt wurde auch dem Kbnig von Benares ein 
Sohn geboren. Am Tage nun, da sie ihre Namen er- 
halten sollten, gab man dem Bodhisattva den Namen 
Prinz Susima und dem KOnigssohn den Namen Prinz 
Brahmadatta. Der Kbnig von Benares hbrte, jener sei 
an demselben Tage geboren wie sein eigener Sohn. 
Daher liefi er ihn zu sich bringen, gab ihm Ammen 
und zog ihn mit seinem eigenen Sohne zusammen auf. 

Als die beiden herangewachsen waren, war ihre 
SchOnheit wie die von Gbttersbhnen. Sie erlernten zu 
Takkasila alle Klinste und kehrten darauf nachhause 
zuriick. Der KOnigssohn wurde VizekOnig; er speiste, 
trank und ruhte mit dem Bodhisattva zusammen. Als 
er dann nach dem Tode seines Vaters den Thron be- 
stiegen hatte, ervvies er dem Bodhisattva groBe Ehrung 
und verlieh ihm die Hauspriesterstelle. 

Eincs Tages liefi er die Stadt zieren; und nachdem 
er sich, geschmtlckt wie der GotterkOnig Sakka, auf 
die Schulter seines briinstigen herrlichen Elefanten, der 
dem Erava^a 1 ) glich, gesetzt hatte, liefi er den Bodhi¬ 
sattva auf dem hinteren Sitze auf dem Rticken des Ele¬ 
fanten Platz nehmen und umritt von rechtsher die Stadt. 
Seine Mutter dachte: „Ich will meinen Sohn an- 
schauen" und trat an das Fenster. Als jener nun die 
Stadt von rechts her umritten hatte und zurtlckkehrte,. 
sah sie den Hauspriester hinter ihrem Sohne sitzen. 
Sie verlor ihr Herz an ihn, ging in ihr Schlafgemach 
hinein, und indem sie nur dachte: „Wenn ich ihn nicht 
erhalte, werde ich hier sterben," legte sie sich nieder 
und wies das Essen zuriick. 

Als der Konig seine Mutter nicht sah und auf seine 
Frage, wo sie sei, hOrte, sie sei krank, ging er zu ihr 


') Dies ist der Name dcs Leibelefanten von Indra (Sakka). 


hinein, begrilBte sie unci fragte: „Was fehlt dir, Mutter?*' 
Sie aber sagte es ihm nicht aus Scham. Darauf ging 
er wieder fort, setzte sich auf seinen Thronsessel, rief 
seine erste Gemahlin herbei und schickte sie fort mit 
den Worten: „Gehe und sieh, was der Mutter fehlt." 
Sie ging hin und fragte die Mutter, indent sie ihr den 
Rucken rieb. Die Frauen halten aber vor Frauen kein 
Geheininis verborgen. Darum erzUhlte ihr jene den 
Grund. 

Als die andere dies vernommen, kehrte sie zum KOnige 
zurtick und berichtete es ihm. Dieser versetztc: „Meinet- 
wegen; gehe hin und trdstesie. Ich werde den Hauspriester 
zum Kbnig machen und sie seine erste Gemahlin wer- 
den lassen." Sie ging hin und trbstete die Mutter. Dar¬ 
auf liefi der Konig den Hauspriester rufen, erzahlte ihm die 
Angelegenheit und sprach: „Lieber, rette meiner Mutter 
das Leben! Du wirst Ktmig sein, meine Mutter deine 
erste Gemahlin und ich der Vizekdnig." Der Bodhi- 
sattva wies das Anerbieten zurUck, indem er sagte: 
„Ich kann nicht so tun;" als er aber wieder darum ge- 
beten vvurde, gab er seine Zustimmung. So machte 
der Kbnig den Hauspriester zum Kbnig, seine Mutter 
zu dessen erster Gemahlin und wurde selbst der Vize- 
kOnig. 

Als sie aber so eintrUchtig miteinander lebten, wurde 
der Bodhisattva unzufrieden mit dem hauslichen Leben. 
Sein Herz wandte sich dazu die Lliste aufzugeben und 
die Welt zu verlassen. Da er an der Sinnenlust keine 
Freude hatte, war er allein, wenn er stand, allein, wenn 
er safi, allein, wenn er lag. Er war wie ein Mann, der 
im Gefangnisse gefesselt ist, oder wie ein Hahn, der 
in einen Kafig gesperrt ist. 

Da dachte seine erste Gemahlin bei sich: „Dieser 
KOnig erfreut sich nicht mit mir; er steht allein, er sitzt 



429 


allein, er bereitet sich allein sein Lager. Er ist aber 
sehr jung und ich bin alt; meine Haare sind grau. Wie, 
wenn ich nun ItigenwUrde: ,OFarst, auf deinemHaupte 
sieht man ein graues Haar‘ und so den Konig um- 
stimmen und veranlassen wtlrde sich mit mir zu ver- 
gniigen?" Eines Tages tat sie, als suche sie auf dem 
Haupte des Konigs die LSuse, und sagte dabei: „0 
Ftlrst, du bist alt geworden; auf deinem Kopfe ist ein 
graues Haar sichtbar." Der Bodhisattva versetzte: „Da- 
rum, Liebe, reiBe mir das eine graue Haar aus und lege 
es auf meine Hand!" Darauf rifi sie von seinem Kopfe 
ein Haar aus, warf es aber weg, nahin von ihrem 
Kopfe ein graues Haar und legte es dem KOnige auf 
die Hand mit den Worten: „Dies, o Fiirst, ist dein 
graues Haar." 

Als der Bodhisattva es sah, wurde er von Furcht 
ergriffen und auf seiner Stirne, die einer goldenen Platte 
glich, begannen SchweiBtropfen zu perlen. Indem er 
sich selbst ermahnte, sagte er zu sich: „SusIma, du 
bist jung gewesen und bist jetzt alt geworden. Wie 
ein Dorfeber, der sich in den Schmutz des Mistes ein- 
grabt, hast du dich diese ganze Zeit hindurch in den 
Schmutz der Ltlste versenkt und bist nicht imstande 
diesen Schmutz zu verlassen. Ist es nicht Zeit for dich 
die Ltlste aufzugeben, nach dem Himalaya zu ziehen,. 
die Welt zu verlassen und ein Leben in Rcinheit zu 
fiihren?" Indem er dies bei sich erwog, sprach er fol- 
gende erste Strophe: 

„In fruh’rer Zeit besaB ich schwarze Haare, 
die auf dem Haupt mir wuchsen tiberall. 

Da du, Suslma, heute weiB sie siehst, 
sei tugendhaft; Zeit ist’s zu heil’gem Wandel." 

Als aber so der Bodhisattva das Leben in Reinheit 
pries, dachte die andere: „Ich wollte Begierde in ihm 
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erwecken und habe das Aufgeben der Lilste in ihm 
bewirkt." Von Furcht erfullt beschloB sie: „Jetzt werde 
ich, damit er niche die Welt verlaBt, die SchOnheit 
seines KOrpers preisen," und sie sprach folgende zwei 
Strophen: 

„Mein Haar ist grau, o Farsi, und nicht das deine; 
von meinem Haupte stammt’s, von meinem Kopf. 

Um mir zu niltzen sagt’ ich eine Luge; 
die eine Schuld verzeih’ mir, bester FUrst. 

Du bist ja jung und sehenswert, o Kdnig, 
frisch aufgeschossen wie ein junger SproB. 

Ftlhr’ die Regierung und sieh’ auch auf mich, 
nicht folge dem Entleg’nen, VolkerfUrst." — 

Als der Bodhisattva ihre Worte vernommen, er- 
widerte er: „Liebe, du hast nur gesagt, was geschehen 
muB. Denn wenn das Lebensalter sich neigt, so mlissen 
diese schwarzen Haare sich verSndern und schwach 
und weiB werden. Ich sehe auch, wie Ftirstentdchter, 
die zart sind wie blaue Lotosblumen, die einem gol- 
denen Bilde gleichen und in der herrlichsten Jugend 
und Schdnheit prangen, wenn das Lebensalter sich 
neigt, alt werden und ihr korperliches Aussehen ver- 
andern. So, Liebe, steht das Ungliick am Ende des 
Lebens." Nach diesen Worten sprach er noch dazu, 
indem er mit Buddhaanmut die Wahrheit verktlndete, 
folgendes Strophenpaar: 

„Ich seh’ das junge Madchen, schOn von Farbe, 
mit wohlgebautem Kdrper, htibscher Taille; 
sie schieBt empor gleich einem KalaschdBling l ) 
und wandelt Lust erweekend bei den Mannern. 


’) Kala ist die Pflanze Ipomoea Turpethum. 
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Dieselbe Frau seh’ ich in spStrer Zeit, 
wenn achtzig oder neunzig Jahr sie alt, 
wie sie mit einem Stabe zitternd geht, 
der Dachsparre vergleichbar, die zerbrochen." 

Nachdem so der Bodhisattva mit dieser Strophe die 
Nachteile der Schdnheit gezeigt hatte, sprach er um 
zu verkOnden, daB er jetzt am Leben im Hause keinen 
Gefallen mehr finde: 

„Da ich nun dieses so mir tlberlege, 
lieg’ ich allein in meines Lagers Mitte. 

Und da ich dies erwage, freut’s mich nicht 
im Haus zu bleiben; Zeit ist’s zur Askese. 

Dem schwanken Seile gleicht die Freude 
bei dem, der in dem Hause wohnt; 
dieses zerreiBend wandeln frei die Weisen 
der Lilste GlUck verlassend ohn’ Bedauern." 

Nachdem so der Bodhisattva den Reiz und auch 
die Nachteile der Lttste verkiindigt und mit Buddha- 
anmut die Wahrheit gelehrt hatte, rief er seinen Freund 
herbei und tibergab ihm die Regierung. Dann warf 
er, obwohl seine Verwandten, Freunde und Vertrauten 
immer wieder jammerten, den Glanz seiner Macht von 
sich, zog nach dem Himalaya und betatigte hier die 
Weltflucht der Weisen. Nachdem er die Fahigkeit zur 
Ekstase und die Erkenntnisse erlangt hatte, gelangte er 
in den Brahmahimmel. 

Nachdem der Meister diesc Untcrwcisung bcschlosscn 
hatte, verkOndigte er die Wahrheiten. Viele lieB er dabei 
den Trank der Unsterblichkeit trinken und verband sodann 
das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war die erste 
Gemahlin die Mutter Rahulas, der Kdnig war Ananda, 
SusTraa aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Suslma. 
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412. Die Erz£hlung von der Seiden- 
baumspitze. 

„Ich kam hierher mit einer Schlange." Dies erz&hlte 
der Mcister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Besiegung der Begierde. Die Begebenheit wird im 
Panfia-Jataka berichtet werden. — Als aber auch hier der 
Meister sah, wie in dem mit Millionen belegten Kloster die 
fUnthundert MOnche von einem Gcdanken der Lust befallen 
wurden, liefier die Mftnchsgemeinde versammeln und sprach: 
„Ihr MOnche, vor dem, was zu fQrchten ist, soli man sich 
fQrchten. Wenn nSmlich die Begierden wachsen, so zerstOren 
sie den Mann, wie der Nigrodha und ahnliche Pflanzen einen 
Baum. Als daher frQher eine Gottheit, die in der Spitze 
eines Simbalibaumes 2 ) wohnte, sah, wie ein Vogel Nigrodha- 
samen frafi und dann seinen Mist in die Zwcigc des von 
ihm bewohntenBaumes fallen liefi, dachte sie: ,Darauswird 
fQr meine Wobnung Verderben entstehen' nnd geriet in 
Furcht." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be¬ 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Mahapatapa regierte, wurde 
der Bodhisattva als eine in der Spitze eines Simball- 
baumes wohnende Baumgottheit wiedergeboren. Ein 
SupaniiakOnig 8 ) aber schuf ftlr sich eine anderthalb Yo- 
janas lange Gestalt, zerteilte durch das Wehen seiner 
Schwingen im grofien Meere das Wasser und packte 
einen NagakOnig, der tausend Klafter lang war, am 
Schwanze, da6 dieser seine Nahrung, die er im Maule 
hatte, fallen liefi. Dann flog er in der Richtung nach 
dem Seidenbaume nach derWaldspitzezu. DerSchlangen- 
konig dachte: „Ich will mich festklammern und da- 

l J Dies ist das sonst als Panlya-Jataka bezeichnete Jataka459; 
bei FausbOlI Band IV, S. 113—119. 

*) Der Seidenbaumwollbaum, Bombax Hephaphyllum. 

*) Die Supa^nas, gottliche Wesen in Vogelgestait, leben 
immer in Streit mit den NSgas, den Schlangengbttern; vgl. 
Band II, S. 16. 
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durch mich retten;“ er streckte seinen KOrper nach 
einem Nigrodhabaume aus und uraklammerte den Baum. 

Durch die grofie Kraft des Supa^uiakOnigs aber und 
durch die GrOfie des NagakOnigs wurdc der Nigrodha- 
baum ausgerissen. Der NagakOnig aber liefi den Baum 
nicht los. Da packte der Supanna den NakakOnig mit- 
samt dem Nigrodhabaum und flog nach dem Seiden- 
baume hin. Den NagakOnig warf er auf den Stamm 
des Baumes, hackte ihm den Leib auf und verzehrte 
das Schlangenfett; den Ubrigen Leichnam warf er in 
das Meer. 

Auf jenem Nigrodhabaume aber war ein Vogel. 
Als nun dieser Nigrodhabaum ausgerissen wurde, flog 
er in die Hohe und setzte sich in das Laubwerk des 
Seidenbaumes. Als ihn die Baumgottheit sah, dachte 
sie: „Dieses Vogelweibchen wird auf den Stamm meines 
Baumes seinen Kot fallen lassen; daraus wird ein Ni- 
grodhastrauch oder ein Pilakkhastrauch l ) entstehen, der 
sich ttber den ganzen Baum ausbreiten wird. Dadurch 
wird meine Wohnung vernichtet werden." Von Furcht 
ergriften fing sie an zu zittern. 

Als aber sie zitterte, zitterte auch der Seidenbaum 
bis zur Wurzel hinab. Als ihn der SupainiakOnig zit¬ 
tern sah, sprach er um nach dem Grunde zu fragen 
folgende zwei Strophen: 

„Ich kam hierher mit einer Schlange, 
die zehnmalhundert Klafter mafi; 
als sie und mich mit meiner GroBe 
du trugest, zittertest du nicht. 

Doch da du diesen kleinen Vogel, 
der doch viel leichter ist als ich, 
auf dir gefuhlt, erzitterst du; 
was ftlrchtest du, o Seidenbaum?*' 

') Ficus infectoria. 

Du toil, Jutatcam. m. ^8 
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Um ihra aber den Grand davon zu erkl&ren sprach 
der Gottersohn folgende vier Strophen: 

„Du, Kbnig, n&hrest dich von Fleisch, 
der Vogel da nUhrt sich von FrQchten. 

Er hat die Samen des Nigrodha, 
des Pilakkha, des Dumbara 1 ) 
und des Assattha-Baumes 2 ) verzehrt 
und lafit auf meinen Stamm sie fallen. 

Die Baume wachsen in die Htihe 
an meiner Seite, windgeschtitzt; 
sie werden rings mich Uberziehen 
und meine Baumwohnung mir rauben. 

So ging es auch schon andren Baumen 
mit starker Wurzel, Stamm und Holz; 
durch diese Vogel, die den Samen 
herbeigebracht, sind sie getotet. 

Wenn sie herangewachsen sind, besiegen 
sie den gewalt’gen Herrn des Waldes; 
deshalb, o KOnig, zitt’re ich, 
weil ich Gefahr seh’, eh’ sie kommt." 

Als aber der SuparniakOnig die Worte der Baum- 
gottheit vernomraen, sprach er folgende Schlufistrophe: 

„Man fiirchte, was zu fUrchten ist, 

Gefahr man rneide, eh’ sie kommt; 

aus Furcht vor dem Zukttnftigen 

der Weise blickt nach beiden Welten 8 )." 

Nach ^diesen Worten aber vertrieb der Supanpa 
durch seine Macht den Vogel von jenem Baum. 


‘) Dumbara ist wohl der sonst Dumbarika gcnannte Feigen- 
baum. 

*) Der Bo-Baum, ficus religiosa. 

*) Namlich die Welt, in der er lebt, und das Jenseits. 
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Nachdem der Meister mit den Worten: „Was zu 
fQrchten ist, davor soli man Furcht haben", diese Unter- 
weisung beschlossen und die Wahrheitcn verkOndigt hatte, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende 
dcr Verkiindigung der Wahrheiten aber gclangten die 
fQnfhundert Mbnche zur Heiligkeit): „Damals war der Su- 
pai.inakOnig Sariputta, die Baumgottheit aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von der Seidenbaumspitze. 


413. Die Erzahlung von Dhumakari. 

„Der KOnig fragte den VidhQra." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Aufnahme von Fremden durch den Kdnig von Kosala. 
Dieser licfi namlich zu einer Zeit seinen alten Soldaten, 
die ihrer Gewohnheit gemafi zu ibm kamen, keine ehren- 
volle Aufnahme zu teil werden; den fremden aber, die 
ganz neu kamen, erwies er Ehre und Ansehen. Als er 
einmal in sein Grenzland, das sich erhobcn hatte, zog um 
zu kampfen, dachten die alten Soldaten: „Die Fremden, 
die die Ehrung empfangen haben, werden kampfen," und 
kampften selbst nicht; die neuen aber kampften auch nicht, 
weil sie meinten, die alten Soldaten warden kampfen. So 
siegten die Rauber. 

Da nun der besicgte Kbnig merkte, dafi er infolge 
seines Fehlers den Fremden Ehre zu erwcisen die Nieder- 
lage crlitten habe, dachte er nach seiner Rtickkekr nach 
Savatthi: „Ich will den mit den zehn Kraften Ausgestat- 
teten fragen, ob ich allein infolge dieser Handlungsweise 
besiegt wurde oder ob auch schon andere KCnige frQher 
deshalb besiegt wurden." Nach dem FrQhmahle begab er 
sich nach dem Jetavana und fragte den Meister danach. 
Der Meister erwiderte: „Nicht nur du allein, o GroBkdnig, 
sondern auch KOnige der Vorzeit wurden besiegt, als sie 
den Fremden Ehre erwiescn." Nach diesen Worten er¬ 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenkeit 

Ehedem regierte im Reiche Kuru in der Stadt Inda- 
patta der aus dem Yudhitthila-Stamme entsprossene Konig 
Dhananjaya tiber die Kuru-Leute. Damals hatte der 

28 * 
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Bodhisattva in der Familie von dessen Hausprieser seine 
Wiedergeburt genommen. Als er herangewachsen war 
und zu Takkasila alle Kunste erlernt hatte, kehrte er 
nach Indapatta zurttck und erhielt nach dem Tode seines 
Vaters die Hauspriesterstelle. Er war der Ratgeber des 
Kdnigs in geistlichen und weltlichenDingen; man nannte 
ihn den weisen VidhQra. 

Damals achtete der Kdnig Dhananjaya seine alten 
Soldaten nicht, sondern liefi nur den neuen Ehrung 
zu teil werden. Als er nun in sein Grenzland, das ab- 
gefallen war, zog um dort zu kampfen, dachten die 
einen: „Die neuen Soldaten werden es schon wissen" 
und die andern dachten: „Die alten Soldaten werden es 
schon wissen"; so kUrapften weder die alten noch die 
neuen Krieger. 

Als der KOnig besiegt nach Indapatta zurQckgekehrt 
war, dachte er bei sich: „Weil ich den fremden Sol¬ 
daten Ehrung erwies, bin ich besiegt worden." Eines 
Tages dachte er: „Bin jetzt ich allein besiegt worden, 
darum weil ich den Fremden Ehrung erwies, Oder sind 
auch schon frUher KOnige deshalb besiegt worden? Ich 
will den weisen VidhQra fragen." Als nun dieser zur 
Aufwartung des Kdnigs kam und neben ihm safi, fragte 
der Kdnig ihn danach. 

Um den Wortlaut seiner Frage zu verkundigen, sprach 
damals der Meister folgende Halbstrophe: 

„Der Konig fragte den VidhQra, 

Yuditthila, des Rechtes Freund: 

, 1 st dir vielleicht bekannt, BrShmane, 
wer sich allein so viel betrQbt? 1 " l ) 


*) Die Strophe ist bei FausbOll durch den Druck als nicht 
zum eigentlichen Jataka gehbrig bczeichnet. Doch wird das Wort 
„Halbstrophe 0 so zu crklaren sein, daQ wenigstens die zweitc Halite 
der Strophe als Bcstandteil der eigentlichen Erzahlung gedacht 
ist; vgl. den letzten Teil der 7. Strophe. 
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Als dies der Bodhisattva hOrte, sprach er: „OGroB- 
kOnig, was ftlr ein Kuramer ist doch Euer Kummer? 
In frtlherer Zeit nahm ein Brahmane, der die Ziegen 
htitete, DhQmakari mit Namen 1 ), eine groBe Ziegen- 
herde mit sich, verfertigte im Walde einen Pferch und 
tat die Ziegen da hinein. Er machte Feuer und Rauch 
und wohnte dort, indem er seine Ziegenherde bewachte 
und sich von Milch u. dgl. nahrte. Als er aber gold- 
farbene Sarabha-Antilopen sah, die dorthin gekommen 
waren, faBte er zu ihnen Liebe und erwies, ohne mehr 
die Ziegen zu beachten, die Aufmerksamkeit, die den 
Ziegen gebtlhrte, den Antilopen. Zur Herbstzeit aber 
liefen die Sarabha-Antilopen davon und kehrten in 
den Himalaj^a zuriick; die Ziegen aber waren zugrunde 
gegangen. Als er nun die Antilopen nicht mehr sah, 
bekam er vor Kummer die Gelbsucht und muBte ster- 
ben. Dadurch daB dieser den Fremden Ehrung erwies, 
erlitt er hundert- und tausendmal so viel Schmerz und 
Kummer als du und stQrzte ins Verderben." Indem er 
dies erklarte, auBerte er folgendes: 

„Mit einer Ziegenherde wohnte 
im Wald ein Vaseftha-Brahmane 2 ); 
durch vieles Feuer macht’ er Rauch 
bei Nacht und Tage unaufhOrlich. 

Durch den Geruch von diesem Rauche 
die Sarabhas, gequalt von Miicken, 
sie kamen bei der Regenzeit 
zu Dhumakarfs Haus heran. 

Zu den Sarabhas faBt’ er Liebe 
und gab nicht auf die Ziegen acht, 

x ) AufDcutsch: der Rauchmacher, namlich zum Verscheuchen 
.der wilden Tiere und der Mflcken. 

*) Aus dem Stamm dcs vedischen Weisen Vasina. 
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ob sie fortgingen oder kamen; 
so gin gen ihm zugrund die Ziegen. 

Zur Herbstzeit aber, als von Mticken 
die Sarabhas nicht mehr gequalt, 
da eilten sie in ihre Berge, 
ins Dickicht zu der Fltlsse Quellen. 

Als er die Sarabhas entflohen 
und auch die Ziegen sah verloren, 
da wurde raager der Brahmane 
und blafi und er bekam die Gelbsucht. 

Wer so das Seine nicht beachtet 
und nur den Fremden Liebes tut, 
der muB allein sich viel betriiben, 
wie DhQmakarl, der Brahmane." 

So erklarte es der Bodhisattva, indem er den Konig 
belehrte. Dieser aber nahm die Belehrung an; befrie- 
digt Ober ihn gab er ihm viele Schatze. Von da an 
envies er nur seinen eigenen Leuten Ehrung; und in¬ 
dem er gute Werke tat wie Almosenspenden u. dgl., 
gelangte er in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der K< 5 nig der Kuru-Leute Ananda, Dhumakarl war 
Pasenadi, der Kdnig von Kosala, der weise Vidhura aber 
war ich." 

Ende der Erzahlung von DhQmakarl. 


414. Die Erzahlung von dem Wachen. 

„Wer schlaft hier, wo die andern wachen." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung aut einen Laienbruder. Dieser namlich, ein be- 
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kchrter edler Schuler 1 ), gelangte mit einer Wagenkaravane 
von Savatthi aus auf eine StraBe, die durch einen Wald 
fOhrte. Dort liefi der Karawanenfuhrer an einer bequemen 
Wasserstelle die funfhundert Wagen losmachen, vcrteilte 
feste und^ flUssige Speise und nahm hier seinen Aufenthalt 
far die Nacht. Die Leute legten sich allenthalben nieder 
und schliefen. Der Laienbruder aber wandeltc bestandig 
in der Nahe des KarawanenfQhrers am Fufie eines Baumes 
auf und ab 2 ). 

Da kamen fUnfhundcrt Rauber mit verschiedenen Waf- 
fen in den HSnden heran, um die Karawane auszuplUn- 
dern und stellten sich rings um die Karawane auf. Als 
sie den Laienbruder auf- und abgehen sahen, dachten sie: 
„Wenn er schlaft, wollen wir sie ausplUndern" und blieben 
allenthalben stehen. Jener aber ging die ganzen dreiNacht- 
wachen auf und ab. Als die Morgend&mmerung herein- 
brach, riefen sie: „He, du Karawanenfuhrer, durch diesen 
unermQdlich wachenden Mann wurde dir das Leben er- 
rettet und du bist durch ihn der Besitzer deines Eigentums 
geblieben. Erweise ihm dafUr Ehrung!" Bei diesen Worten 
warfen sie die Steine, Kculen u. dgl., die sie gcpackt hatten, 
fort und entfcrnten sich. 

Als aber die Leute nach einiger Zeit aufstanden und 
die von jenen weggcworfenen Steine und anderen Waffen 
sahen, sagten sie: „Durch diesen wurde uns das Leben 
gerettet" und erwiesen ihm Ehrung. Nachdem aber der 
Laienbruder an den gewUnschten Ort gekonnnen war und 
sein Geschaft besorgt hattc, kchrte er nach Savatthi zurUck 
und begab sich nach dem Jetavana, wo er dem Voll- 
endeten seine Verehrung bezeigte. Als er ihn begrUBt 
hatte und neben ihm safi, fragte dieser: „Warum sieht 
man dich nicht mehr, o Laienbruder?' 4 Darauf crzahlte er 
ihm die Geschichte. Der Meister erwiderte: „Nicht nur 
du, o Laienbruder, hast dadurch, daB du nicht schliefest 
sondern wachtest, die Ehre erworben; auch die Weisen 
der Vorzeit erwarben sich durch ihr Wachen Auszeich- 
nung." Nach diesen Worten erzahltc er auf seine Bitte 
folgende Begebenheit aus der Vergangcnheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 

*) Er war also auf dem ersten Wege zur Heiligkeit. 

*) Vgl. dazu die ahnliche Erzahlung im 76. Jfitaka, Ubersetzt 
Band I, S. 318 ff. 
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geburt. Nachdem er herangewachsen war und zu Takka- 
sila alle Kiinste erlernt hatte, kehrte er zuriick und 
wobnte im Hause. In der Folgezeit aber ging er fort 
und betatigte die Weltflucht der Weisen. Nicht lange 
danach erlangte er die Fahigkeit zur Ekstase und die 
Erkenntnisse. Er wohnte im Himalayagebirge, indem 
ersichauf dasStehen und das Herumgehen beschrankte; 
ohne zu schlafen wandelte er die ganze Nacht umher. 

Die Gottheit aber, die in dem Baume am Ende 
seines Wandelganges wohnte, war davon sehr befriedigt. 
Sie trat in eine Offnung des Baumes und sprach, indem 
sie eine Frage an ihn richtete, folgende erste Strophe: 

„Wer schlaft hier, wo die andern wachen, 
wer wacht hier, wo die andern schlafen? 

Wer kann mir diese Frage lOsen, 
wer kann inir darauf Antwort geben?" 

Als der Bodhisattva ihre Worte vernommen, sprach 
er folgende Strophe: 

*Ich schlafe, wo die andern wachen, 
ich wache, wo die andern schlafen; 
ich kann dir diese Frage ldsen, 
ich kann dir darauf Antwort geben." 

Da ihn die Gottheit weiter fragte: 

w Wie schlafst du, wo die andern wachen, 
wie wachst du, wo die andern schlafen? 

Wie kannst du diese Frage lOsen, 

wie kannst du mir drauf Antwort geben?", 

sprach er um ihra zu antworten folgende Strophen: 

„Unter den Leuten, die die Wahrheit 
nicht kennen noch die Selbstbezwingung, 
ja wenn derart’ge Leute schlafen, 
da bin allein ich wach, o Gottheit. 
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Doch wer getilgt hat die Begierde, 
die Sande, die Unwissenheit: 
wenn solche Leute wachen, Gottheit, 
da kann ftirwahr ich ruhig schlafen. 

So schlaf ich unter Wachenden, 
so wach' ich unter Schlafenden. 

So lose ich dir deine Frage, 
so gebe ich dir darauf Antwort." 

Als so der Bodhisattva die Frage gelOst hatte, 
sprach hochbefriedigt die Gottheit um ihn zu preisen 
folgende Schlufistrophe: 

„Gut schlafst du unter Wachenden, 
gut wachst du unter Schlafenden. 

Gut hast die Frage du gelOst, 

. gut hast du Antwort mir gegeben." 

Nachdem sie so den Bodhisattva gepriesen, kehrte 
sie in ihre Behausung zurilck. 

Nachdem der Meister diesc Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war die Gottheit Uppalavanna, der Asket aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Wachen. 


415. Die Erzdlilung von der Schleim- 
spende 1 ). 

„Nicht gibt es doch." Dies erz&hlte der Meister, da 
cr im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die FUrstin 
Mallika 2 ). Diese nimlich, die Tochter des zu Ssvatthi 


*) Gemeint ist eine Almosenspende, die aus saurem Schlcim 
besteht. 

s ) Die Gattin des KOnigs Pasenadi von Kosala; vgl Band I, 
S. 321 ff. 



442 


wohnenden Altesten der Kranzebinder, war von aufierster 
Schdnheit und sehr tugendhaft. Als diese einmal im Alter 
von sechzehn Jahren mit anderen Madchcn in den Blumen- 
garten gehen wollte, nahm sie drei Portionen sauren 
Schleim, tat sie in ihren Blumenkorb und ging fort. 

Zur Zeit, als diese die Stadt verliefi, sah sie den Er- 
habenen, wie er, Glanz von seinem Kbrpcr ausstrahlend, 
von der Gemeinde der Mdnchc umgeben die Stadt betrat. 
Sie bot ihm ihre drei Portionen sauren Schleimes an. Der 
Meister hielt die von dem GrofikOnig gcschenkte Almoscn- 
schale hin und nahm die Gabe an. Nachdem sie dann die 
FtlBe des Vollendeten mit ihrem Haupte verehrt hatte, 
wurde sie mit der von Buddha ausgehenden Freudc erfQllt 
und trat zur Seite. 

Als sie der Meister anschaute, zeigte er ein Lacheln. 
Da dachte der ehrwQrdige Ananda: „Was ist wohl der 
Grund, dafi der Vollendete lachelt?" und er fragte den 
Erhabenen. Darauf erwiderte ihm der Meister: „Ananda, 
dieses M&dchen wird durch die Frucht dieser Schleim- 
spenden noch heute die erste Gemahlin des Kbnigs von 
Kosala worden “ und erzShlte ihm so, warum er gelachelt 
habe. Das Madchen aber begab sich nach seinem Blumen- 
garten. 

An dicsem Tage aber hatte der Kbnig von Kosala mit 
Ajatasattu 1 ) gekampft und war im Kampfe unterlegen und 
geflohen. Als er auf seinem Plerde sitzend herbeikam, 
hOrte er, wie das Madchen sang. Sein Herz wurde an sie 
gefesselt und er trieb sein Pferd nach dem Garten hin. 
Als das tugendhafte Madchen den Kbnig sah, lief es nicht 
davon, sondern es kam herbei und faBte das Pferd am 
NasenzQgel. Wahrend der Kbnig noch auf dem Racken 
seines Pferdes safl, fragte er: „Bist du verheiratet oder 
unverheiratet? 0 Als er dann erfuhr, sie sei unverheiratet, 
stieg er vom Winde und der Hitze ermGdet vom Rosse 
herab, legte sich in ihren Schofi und erholte sich ein 
wenig. Dann licB er sie auf dem Racken seines Pferdes 
Platz nehmen, zog von seinem starken Heer umgeben in 
die Stadt ein und verbrachte sie in das Haus ihrer Familie. 
Zur Abendzeit schickte er einen Wagen dorthin, liefi sie 
mit grofler Ehrung uud Auszeichnung aus dem Hause ihrer 
Familie holen, stelltc sie auf einen Haufen von Kleinodien^ 

J ) Der Sohn des Kdnigs BimbinSi-a von Magadha. Cber 
diesen Krieg verglciche Band II, S. 270. 



448 


erteilte ihr die Weihe und machte sie so zu seiner ersten 
Gemahlin. 

Von da an war sie dem Kdnige lieb und hold; sie 
war versehen mit treuen Dicnerinnen u. dgl. und aus- 
gestattet mit den fOnf weiblichen Reizen 1 ) glich sie eincr 
Gottin. Auch war sie eine Gdnnerin der Buddhas. DaB 
sie aber zu dieser Herrlichkeit gelangt war, weil sie dem 
Meister drei Portionen sauren Schleim gegeben hatte, ver- 
breitete sich in der ganzen Stadt. 

Eines Tages aber begannen die MOnche in der Lehr- 
halle folgendes GesprSch: „Freund, weil die FQrstin 
Mallika den Buddhas drei Portionen sauren Schleim ge- 
schenkt, ist sie durch die Frucht dieser Gabe noch an 
demselbcn Tage zur Weihe gekommen. O, wie grofi ist 
der Vorzug der Buddhas!" Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welchcr Unterhaltung, ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und 
der," sprach er: „Wunderbar, ihr Mdnche, ist es, daB 
Mallika, weil sie einem allwissenden Buddha drei Portionen 
sauren Schleim geschenkt hat, zur ersten Gemahlin des 
Kdnigs von Kosala wurde, und warum? Wegen der GrOfle 
der Vorzllge der Buddhas. In der Vorzeit aber gelangten 
Weise, die den Paccekabuddhas Schleim ohne Salz und 
ohne Ol gespendet hatten, durch die Frucht dieser Gabe 
in ihrer n&chsten Existenz zum Glanz des KOnigtums in 
dem dreihundert Yojanas umfassenden Reiche Kasi." Nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahra 
der Bodhisattva in einer armen Familie seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war, erwarb er 
sich seinen Unterhalt, indem er bei einem GroBkauf- 
mann um Lohn arbeitete. Eines Tages nahm er aus 
einem Laden vier Portionen sauren Schleim mit, damit 
sie ihm zum Frtihmahle dienten, und ging an seine 
Arbeit. Da sah er, wie vier Paccekabuddhas auf die 
Stadt Benares zugingen. Er dachte: „Diese gehen nach 
Benares um ein Almosen zu erhalten; ich aber besitze 

*) Die fUnf weiblichen Reize sind: i. schOnes Haar, 2. rote 
Lippen, 3. schOne Zahne, 4. weiche Haut, 5. die Jugend. 
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•diese vier Portionen sauren Schleim. Wie, wenn ich 
.sie ihnen geben wtirde?" 

Darauf ging er zu ihnen hin, bezeigte ihnen seine 
Ehrfurcht und sagte: „Ihr Herren, hier habe ich vier 
Portionen sauren Schleim in meinem Besitz; ich gebe 
sie euch. Nehmt sie gut an, ihr Herren. So wird dies 
ein gutes Werk f(lr mich werden, das far Jange Zeit 
mir zu Heil und GlUck gereichen wird." Als er ihre 
Zustimmung bemerkte, schUttete er den Sand auf, rich- 
tete vier Sitze her, streute abgebrochene Zweige dar- 
Uber und lieB die Paccekabuddhas der Reihe nach Platz 
nehmen. Dann holte er Wasser in einem Bl&tterkorbe, 
sprengte das Schenkungswasser l ) aus, schUttete die vier 
Portionen sauren Schleim auf vier Blatter, bezeigte 
ihnen seine Ehrfurcht und sprach: „Ihr Herren, durch 
den Erfolg dieser Gaben mftge mir keine Wiedergeburt 
in einem armen Hause mehr zuteil werden; mdge es 
ein Mittel sein zur Erlangung der Erkenntnis der All- 
wissenheit." 

Nachdem die Paccekabuddhas gespeist hatten, ver- 
richteten sie am Ende des Mahles ihre Danksagung; 
hierauf flogen sie in die Luft empor und kehrten wieder 
in die Berghdhle Nandamola zurUck. Der Bodhisattva 
faltete nach ihnen die Hande und wurde mit Freude 
erfallt wegen dieser Begegnung mit den Paccekabuddhas. 
Als sie aus seinem Gesichtskreis verschwunden waren, 
ging er wieder an seine Arbeit. Solange er lebte, er- 
innerte er sich daran. 

Als er gestorben war, wurde er durch die Frucht 
•dieses guten Werkes im Schofie der ersten Gemahlin 
des KOnigs von Benares wiedergeboren. Man gab ihm 
den Namen Prinz Brahmadatta. Seitdem er aber selbst 

*) Eine Zeremonie, die .sonst nur bei groGen fcierlichen 
.Schenkungen stattfindet. Vgl. Band I, S. 32, Anm. 1, 
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gehen konnte, wufite er: „Ich war in dieser selben 
Stadt ein Lohnarbeiter. Als ich zur Arbeit ging, schenkte 
ich den Paccekabuddhas vier Portionen sauren Schleim 
und bin nur durch die Frucht dieses Geschenkes hier 
wiedergeboren worden." So sah er, wie man in einem 
klaren Spiegel das Bild seines Angesichts sieht, alles,. 
was er in seiner frUheren Existenz getan hatte, indem 
er es durch die Einsicht der Erinnerung an die frUhere 
Existenz sich vor Augen stellte. 

Als er herangewachsen war, erlernte er zu Takka- 
sila alle Ktinste. Dann kehrte er heim, zeigte seinem 
Vater die Kiinste, die er erlemt hatte, und wurde von 
seinem darQber hocherfreuten Vater zum VizekOnig ge- 
macht. In der Folgezeit nach dem Tode seines Vaters 
bestieg er den Thron. Man ftlhrte ihm aber die mit 
grOfiter Schdnheit ausgestattete Tochter des KOnigs von 
Kosala zu und machte sie zu seiner ersten Gemahlin.. 

Am Sonnenschirm-Festtage 1 ) aber wurde seine 
ganze Stadt geschmUckt wie eine GStterstadt. Nachdem 
er die Stadt von rechts umritten, stieg er in seinen 
reichgeschmiickten Palast hinauf, bestieg in der Mitte 
des Thronsaales das Polster, tlber dem der weifie 
Sonnenschirm ausgespannt war, und setzte sich nieder. 
Um ihn her standen auf einer Seite die Minister, auf 
einer andern Seite die Brahmanen, Hausvater usw., die 
in mannigfachen schonen GewUndern erglanzten, auf 
der dritten Seite die Bewohner der Stadt mit mannig¬ 
fachen Geschenken in den Handen, auf der vierten 
Seite endlich die sechzehntausend Tanzerinnen, die 
schdn geschmOckten Gdttermadchcn glichen. 

Wahrend er nun diese ilbergrofie Ftille der Pracht 

J ) Gcmeint ist wohl das Fest zur Erinnerung an die Thron- 
besteigung; denn der weifie Sonnenschirm ist das Symbol der’ 
KOnigsherrschaft. 
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betrachtete, erinnerte er sich an seine frtlhere Tat und 
dachte: „Dieser weifie Sonnenschirm mit goldenenKugeln 
und mit goldenen Kranzen, diese vielen Tausende von 
Elefanten und Wagen, die mit Edelsteinen und Perlen 
gefullte Schatzkammer, das mit den verschiedenartigen 
Schatzen erfullte grofie Land, die Frauen, die Gotter- 
madchen an Anmut gleichen: all diese Fulle des GlOckes 
kommt mir nicht anderswoker, sondern nur von der 
Spendung der vier Portionen sauren Schleimes, die ich 
den Paccekabuddhas schenkte. Durch sie habe ich dies 
erlangt." Wahrend er so an den Vorzug der Pacceka¬ 
buddhas dachte, machte er seine Tat bekannt. Indem 
er sich aber daran erinnerte, wurde sein ganzer Korper 
mit Freude erfullt. Da nun sein Hcrz ganz feucht war 
von Freude, sprach er, indem er ein Freudenlied sang, 
folgende zwei Strophen: 

„Nicht gibt es doch einen wertlosen Dienst 
bei den das Edle lehrenden Buddhas; 
jetzt kann man sehn des sauren Schleimes Frucht, 
der ganz vertrocknet war und ohne Salz. 

Viel Elefanten, Ktlke, Pferde hab’ ich, 
dazu auch Schatze und das ganze Land 
und diese Frauen, Gottermadchen gleichend; 
da kann man sehn des sauren Schleimes Frucht 1 )." 

‘) Der Kommentator filgt in der ErklSrung folgende Verse 
hinzu, die zum groOen Teil aus dem Vimana-Vatthu entnommen 
sind: 

„Nicht gibt es fflr ein glaubig Herz 
’ne Gabe, die zu winzig ware, 
bei dem vollendeten Sambuddha 
noch auch bei seiner SchQlerschar." 

„Milchwasser gab ich einem MOnch, 
der zu mir kam, Almosen suchend. 

Sich diesen Glanz, in dem ich wohne. 

Ich bin ein Gbtterweib, still zum Erblicken, 
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So sang der Bodhisattva an seinern Sonnenschirm- 
Festtage von hOchster Freude erfullt dies begeisterte 
Lied mit diesen beiden Strophen. Von da an sagten 
alle: „Es ist das Freudenlied des Kdnigs" und es 
sangen es die Tanzerinnen des Kbnigs, die Ubrigen 
Schauspieler und Musiker, die Leute im Harem, in der 
Stadt die Einvvohner und in den Kreisen der Minister, 
weil es das Freudenlied des Kbnigs war. 

Als aber die Zeit verging, wollte seine erste Ge- 
mahlin den Sinn dieses Liedes kennen lernen; sie ge- 
traute sich aber nicht den Bodhisattva zu fragen. Eines 
Tages sagte zu ihr der KOnig, befriedigt aber einen 
Vorzug von ihr: „Liebe, ich will dir einen Wunsch 
erfullen; denke dir einen Wunsch!" Sie erwiderte: 
„Gut, o FUrst, ich denke mir einen Wunsch." „Von 
Elefanten und Pferden angefangen, was soil ich dir 
geben?", fragte der Kdnig. Doch sie antwortete: „0 
FUrst, durch Euch brauche ich nichts; nicht bedarf 
ich solcher Dinge. Wenn Ihr mir aber etwas geben 
wollt, so erklart mir den Inhalt Eures Liedes und macht 
mir damit ein Geschenk!" 

Der K5nig erwiderte: „Liebe, was brauchst du 
diesen Wunsch? Denke dir einen andern aus." Doch 
sie sagte: „0 FUrst, einen andern will ich nicht, diesen 
nur wahle ich." Darauf sprach der KOnig: „Gut, Liebe, 
ich will es dir erzahlen. Dir allein aber werde ich das 


von tausend Nymphen werde ich umgeben; 
sieh den Erfolg der guten Werke. 

Drum lebe ich in solchem Glanz, 
darum geht es mir hier so wohl 
und mir sind alle Gutcr eigen, 
die je ein Menschenherz begehrt. 

Darum bin ich von dicsem Glanz umflossen, 
darum bcstrahlt mein Aussehn alle Welt." 

Vgl. Band II, S. 292. 
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Geheimnis nicht verkilnden, sondern man soli in der 
zwblf Yojanas messenden Stadt Benares die Trommel 
herumgehen lassen, am Tore des kdniglichen Palastes 
einen Edelsteinpavillon erbauen und ein Edelstein- 
polster herrichten. Dann werde ich, unigeben von den 
Ministern, Brahmanen usw., von den Stadtbewohnern 
und von den sechszehntausend Frauen, in ihrer Mitte 
mich auf das Edelsteinpolster setzen und es erz&hlen." 
Jene willigte ein. 

Der Kdnig tat so und lieB sich, wie der von den 
Scharen der Unsterblichen umgebene GbtterkOnig Sakka, 
von einer grofien Menge Volkes umgeben auf dem 
Edelsteinpolster nieder. Die Kbnigin, mit all ihrem 
Schmuck geziert, lieB cine herrliche goldene Bank auf- 
stellen, setzte sich auf diesen Platz und sagte, indent 
sie ihn mit einera leichten Blick von derSeite anschaute: 
„0 Farst, erklart mir jetzt den Sinn des Liedes, das 
Ihr in Eurer Freude beim Feste sanget; verkUndigt ihn, 
als wolltet Ihr den Mond an der Flache des Himmels 
herauffahren." Und sie sprach folgende dritte Strophe: 

„Immer aufs neue, edelster der Ftlrsten, 
sagst diese Strophe du, des Rechtes Herrscher. 

Ich frage dich danach, des Reiches Mehrer; 
aus Ubergrofier Freude sagst du es." 

Um aber den Sinn dieser Strophen klar zu machen, 
sprach der Bodhisattva die folgenden vier Strophen: 

„In eben dieser Stadt, da Iebt’ ich 
in einer anderen Familie; 
far andere arbeitet’ ich, 
ein tugendhafter Lohnarbeiter. 

Als einst ich auf die Arbeit ging, 
da sah ich vor mir vier Asketen, 
mit gutem Wandel ausgestattet, 
leidenschaftslos und ohne Sonde. 
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An ihnen fand mein Herz Gefallen; 
auf Blatter setzten sich die Buddhas 
und ich gab ihnen sauren Schleim 
glaubigen Sinns mit eignen Handen. 

Von diesem guten Werke ist 
so herrlich rair die Frucht gediehen; 
mit Glanz herrsch’ ich in diesem Land, 
dem machtigsten der ganzen Erde.* 

Als so der Bodhisattva die Frucht seines Werkes 
ausfiihrlich erklart, sagte die Filrstin, da sie es ge- 
hort, glaubigen Sinnes: „Wenn Ihr, o GroBkbnig, rait 
eigenen Augen die Frucht der Freigebigkeit kennt, so 
esset von nun an, wenn Ihr auch einen einzigen Bissen 
Speise nehmet, erst dann, wenn Ihr tugendhaften As- 
keten und Brahmanen davon gegeben." Und indem sie 
den Bodhisattva pries, sprach sie folgende Strophe: 

„Spende und iB selbst ohne zu ermatten, 
das Rad setz’ in Bewegung 1 ), Farst des Rechts. 

Sei nicht ein Freund des Unrechts, groBer Kbnig, 
bewahr’ Gerechtigkeit, des Rechtes Herrscher 2 )." 

Ihren Worten zustimmend sprach der Bodhisattva 
folgende Strophe: 


*) Hier wohl nur eine Bezeichnung fOr den Weltherrscher 
(cakkavaitl). 

*) Der Kommentator fQgt folgende Verse hinzu (vgl. oben 
S. 297): 

Almosen, Tugend, Opferfreude, 

Geradhcit, Milde, Selbstbezahmung, 
VersOhnlichkcit und Menschlichkeit, 

Geduldigsein und Freundlichkeit: 

Dies sind die wahren Tugenden, 
die ich in mir verkdrpert sehe; 
daher bin ich voll Freudc stets 
und ganz erfollt von Frdhlichkcit. — 

Dutolt, JntaKam. UI. 


29 
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„Nur diesen Wandel werd’ ich immer wieder 
betreiben, Tochter du des Ktfnigs Kosala; 
den edlen Weg nur will ich gehn, du Gute, 
und stets erfreuet mich der Heil’gen Anblick." 

Nach diesen Worten aber betrachtete er die Voll- 
kommenheit der Kdnigin und sagte: „Liebe, ich habe 
dir meine guten Taten in frtlheren Existenzen ausftlhr* 
lich erzahlc; unter all diesen Frauen aber gibt es keine, 
die dir an SchOnheit oder an Anmut gliche. Was hast 
du for Taten getan, daB du zu solcher Vollendung ge- 
langtest?" Und indem er sie danach fragte, sprach er 
folgende Strophe: 

„0 FUrstin, wie ein Gottermadchen 
erstrahlst du in der Frauen Mitte; 
was tatst du fur ein gutes Werk, 
warum bist du so Glanzes voll?" 

Jene aber sprach, um ihm das gute Werk zu er- 
zahlen, das sie in einer frtlheren Existenz getan, das 
folgende letzte Strophenpaar: 

„0 Ftlrst, in einem Bauernhause 
ward ich als Magd umhergescbickt; 
voll Selbstbeherrschung, rechtlich lebend, 
der Tugend voll, nicht bOse schauend. 

Die Speise, die ich selbst mir aufgehoben, 
gab damals einem Bettelmtfnche ich 
mit grofier Freude und mit frohem Herzen; 
von dieser Tat die Frucht genieB’ ich jetzt.“ 

Auch sie erzahlte dies, da sie es infolge der Er- 
kenntnis der Erinnerung an ihre frtlheren Existenzen 
unterscheiden konnte. 

Nachdem so die beiden ihre friiheren guten Werke 
ausftlhrlich geschildert, lieBen sie von da ab an den 
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vier Stadttoren, in der Mitte der Stadt und an dem 
Tore ihres Palastes im ganzen sechs Almosenhallen er- 
richten und spendeten grofie Almosen, dafi der ganze 
Jambu-Erdteil davon erdrOhnte. Auch befolgten sie die 
Gebote, beobachteten die Uposatha-GebrSuche und ge- 
langten am Ende ihres Lebens in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Untcnveisung beschlosscn 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war die Filrstin die Mutter Rahulas, der Kdnig aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Schleimspende. 


416. Die Erziihlung von Parantapa. 

„Es wird sich mir das Bose nahen." Dies erzahlte 
der Meister, da cr im Vejuvana verweilte, mit Be- 
ziehung aut den Mordversuch des Devadatta. — Damals 
namlich begannen die MOnche in der Lehrhalle folgendes 
Gesprach: „Freund, Devadatta ist immer darauf aus 

den Vollendetcn zu tOten. Er hat die BogenschQtzen 
ausgesandt, den Felsen geschleudert und den Elefanten 
Nalagiri losgelassen. Er ersinnt immer ein Mittel um den 
Vollendeten zu vernichten." Da kam der Meister und fragtc: 
„Zu welcher Unterhaltung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt 
hier nicdcrgelassen?" AIs sie antworteten: „Zu der und 
der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, sondern 
auch fruher schon war dieser auf meinen Tod bedacht; 
wahrer.d er aber mir nicht einmal Furcht cinflafien konnte, 
geriet er selbst dadurch ins Ungluck." Nach diesen Wor¬ 
ten erzahlte cr folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schofie von dessen erster Gemahlin 
seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen war, 
erlernte er zu Takkasila alle Ktlnste. Er machte sich 
auch einen Zauberspruch zu eigen, mit dem er alle 
Tierstimmen verstehen konnte. Nachdem er sich bei 
seinem Lehrer Muhe gegeben, kehrte er nach Benares 

29 * 
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zurtick. Der Vater verlieh ihm die Stelle des VizekOnigs. 
Obwohl er ihn aber zum VizekSnig gemacht hatte, be- 
kam er Lust ihn zu t6ten und wUnschte ihn nicht mehr 
zu sehen. 

Ein Schakalweibchen aber war mit seinen zvvei 
Jungen bei Nacht, als sich die Menschen zur Ruhe 
zurUckgezogen batten, durch eine Offnung der Mauer 
in die Stadt eingedrungen. Unweit vom Schlafgemach 
des Bodhisattva befand sich bei seinem Palaste eine 
Halle; dort hatte ein Wanderer seine Schuhe ausgezogen 
und sie zu seinen Fatten auf den Boden gestellt; er 
selbst legte sich auf eine Bank, schlief aber noch nicht. 
Die Jungen des Schakalweibchens schrieen vor Hunger. 
Da sagte ihnen ihre Mutter: „Ihr Kinder, macht keinen 
Larm! In dieser Halle hat ein Mann seine Schuhe aus¬ 
gezogen, sie auf den Boden gestellt und sich selbst auf 
die Bank gelegt. Er schlaft aber noch nicht. Wenn 
er eingeschlafen ist, werde ich diese Schuhe wegtragen 
und euch zu fressen geben.“ So sagte sie in ihrer 
Sprache. 

Der Bodhisattva, der durch die Macht seines Zau- 
bers ihre Sprache verstand, ging aus seinem Schlaf¬ 
gemach hinaus, OfFnete das Fenster und rief: „Wer ist 
da?“ „Ich, o Fiirst, ein Wandersmann" war die Ant- 
wort. „Wo hast du deine Schuhe?" „Auf dem Boden, 
o FUrst." ,,Hebe sie auf und hUnge sie in die Hdhe," 
versetzte der Bodhisattva. Als dies das Schakalweibchen 
hdrte, wurde es zornig auf den Bodhisattva. 

An einem andem Tage drang es wieder in die 
Stadt ein. Damals nun war ein Betrunkener um Wasser 
zu trinken in den Lotosteich hinabgestiegen. Er fiel 
hinein, sank unter und starb, weil er keine Luft bekam. 
Seine Kleidung aber bestand aus zwei GewSndern und 
in seinem Gewande trug er tausend Kahapanas und 
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einen Ring am Finger. Als nun auch jetzt die Jungen 
des Schakalweibchens schrieen: „Wir sind hungrig," 
sagte ihre Mutter: „Ihr Kinder, macht keinen Larin! 
In diesem Lotosteiche liegt ein toter Mann; dieser be- 
sitzt dies und das. Nachdem er aber tot ist, liegt er 
wie in einem Laden 1 ); ich werde euch diesen Mann zu 
fressen geben." Als der Bodhisattva dies hOrte, Offnete 
er sein Fenster und rief: „ Wer ist in der Halle?" Einer 
stand auf und antwortete: „Ich, o FOrst." Darauf sagte 
zu ihm der Bodhisattva: „Gehe, nimm von dem Manne, 
der in diesem Lotosteiche gestorben ist, seine Gewan¬ 
der, seine tausend Kahapanas und seinen Fingerring 
und versenke seinen Leichnam so im Wasser, dafi er 
nicht wieder an die Oberflache kommt." Jener tat so. 

Das Schakalweibchen aber rief voll Zorn: „An dem 
frtiheren Tage liefiest du meine Kinder die Schuhe 
nicht fressen, heute liiBt du sie den toten Mann nicht 
verzehren. Gut! Am dritten Tage von heute an wird 
ein feindlicher Konig kommen und die Stadt umlagern. 
Dann wird dich dein Vater zum Kampfen aussenden 
und man wird dir dabei den Kopf zerschmettern. Dann 
werde ich das Blut deiner Kehle trinken und dadurch 
meinen Hafi befriedigen. Du fangst mit mir Feindschaft 
an; ich werde es schon sehen!" Nachdem sie mit 
diesem Schrei den Bodhisattva erschreckt hatte, eilte 
sie mit ihren Jungen fort. 

Am dritten Tage kam der feindliche KOnig und 
umlagerte die Stadt. Da sagte der K6nig zum Bodhisattva: 
„Gehe, Lieber, und kampfe mit ihm." Dock dieser ant¬ 
wortete: „0 Fttrst, ich habe ein Gesicht gehabt; ich ge- 
traue mich nicht hinzugehen. Ich fUrchte eine Gefahr 
far mein Leben." Dock der Kbnig versetzte: „0b du 

*) D. h. cr treibt an der OberflSche des Wassers und ist so 
leicht erreichbar wie eine Ware in einem Laden. 
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tot oder nicht tot bist, was geht das mich an? Gehe 
nur!" Der Bodhisattva erwiderte: „Gut, o Fiirst;" er 
nahm sein Gefolge mit, ging aber nicht bei dem Tore 
hinaus, wo der Kttnig stand, sondern lieB ein anderes 
Tor CfFnen und verlieB hier die Stadt. Als er aber 
fortzog, war die ganze Stadt wie leer; alle zogen mit 
ihm zusammen fort. An einem passenden Orte schlug 
er ein befestigtes Lager und lagerte sich dort. 

Da dachte der alte Konig: „Der Vizekbnig hat die 
Stadt leer gemacht und ist mit dem Heere entflohen; 
der feindliche Kbnig aber steht rings uni die Stadt. 
Jetzt ist mein Leben verloren!" Urn sein Leben zu 
retten nahm er nur die Konigin, den Hauspriester und 
einen Diener namens Parantapa mit sich; zur Nachtzeit 
entfloh er in einem unkenntlich machenden Gewande 
und gelangte in den Wald. Als aber der Bodhisattva 
von dessen Flucht Kunde erhielt, kehrte er in die Stadt 
zurtick, begann den Kampf und schlug den feindlichen 
Konig in die Flucht. So gewann er die Herrschaft 
zurtick. 

Sein Vater aber erbaute sich am lifer eines Flusses 
eine Laubhiltte und weilte dort, indem er sich von den 
FrQchten des Waldes nahrte. Der Kbnig und der 
Hauspriester gingen fort um Waldfruchte zu holen; der 
Sklave Parantapa aber blieb immer bei der KSnigin in 
der Laubhatte. Damals nun entstand durch den Konig 
im SchoBe seiner Gemahlin eine Frucht. Infolge ihres 
bestandigen Zusammenseins mit Parantapa aber ver- 
fehlte sie sich mit diesem. Eines Tages sprach sie zu 
Parantapa: „Wenn es der Ktinig erfahrt, bleibst weder 
du noch ich am Leben; ttite ihn!“ „Wie soil ich ihn 
toten?" fragte jener. Sie antwortete: „Er laBt dich sein 
Schwert und sein Badegewand tragen, wenn. er zum 
Baden geht. Darum, wenn du an dem Platz, wo er 



badet, merkst, dafi er made geworden ist, so spalte 
seinen Kopf mit dem Schwerte, schlage seinen Korper 
in kleine Stticke und vergrabe sie in der Erde." Jener 
gab seine Zustimmung. 

Eines Tages war der Hauspriester allein fortgegangen 
um WaldfrGchte zu sammeln und hatte dabei unweit 
von dem Uferrande, wo der KOnig zu baden pflegte, 
einen Baum erstiegen, wo er die FrUchte abpfltlckte. 
Der Konig wollte baden; er liefi daher den Parantapa 
sein Schwert und sein Badegewand nehmen und begab 
sich nach dem Ufer des Flusses. Als er nun wahrend 
des Badens mtide geworden war, packte ihn Parantapa 
um ihn zu toten beim Halse und schwang auf ihn das 
Schwert. Aus Todesfurcht schrie jener. Als der Haus¬ 
priester den Schrei hOrte, schaute er hinab und sah, 
wie Parantapa gerade den Konig tOtete. Voll Furcht 
lieS er den Zweig los, stieg vom Baum herab, kroch 
in ein Dickicht und setzte sich dort nieder. 

Parantapa aber hatte das Gerausch von dem los- 
gelassenen Zweige gehtirt. Als er daher den Konig 
getOtet und in der Erde vergraben hatte, dachte er bei 
sich: „An diesem Orte war ein Gerausch hbrbar, als 
ob ein Zweig losgelassen wilrde; wer ist denn da?“ 
Als er aber niemand sah, badete er und entfernte sich. 

Nachdem dieser fortgegangen war, kam der Haus¬ 
priester von dem Orte hervor, wo er gesessen hatte, 
und merkte, daB der Konig in kleine Stticke zerhauen 
und in einem Erdloch vergraben worden war. Aus 
Furcht, er mdchte getotet werden, stellte er sich, als ob 
er blind ware, und begab sich nach der LaubhQtte. 
Als ihn Parantapa sah, sagte er: „Brahmane, was ist 
mit dir geschehen?" Dieser antwortete, als ob er ihn 
nicht erkennte: n O Fiirst, ich korame zurtlck, nachdem 
ich meine Augen verloren. Ich stellte mich in einem 
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Walde, der dicht besetzt ist von Giftschlangen, neben 
einen Ameisenhiigel; da wird eine Giftschlange mlch 
mit dem Hauche ihrer Nase getroffen haben.“ 

Parantapa dachte nun: „Er kennt inich nicht und 
redet mich deshalb mit dem Namen KSnig an; icli will 
ihn trosten!" Und er sprach zu ihm: „Brahmane, sei 
unbektimmert; ich werde dich pflegen." Nachdem er 
ihn so getrOstet, gab er ihm WaldfrUchte zu essen und 
stillte seine Bedtirfnisse. 

Von da an holte der Sklave Parantapa die Wald¬ 
frUchte. Die Kbnigin aber gebar einen Sohn. Als der 
Knabe heranwuchs, sprach sie einmal, wahrend sie zur 
Zeit der Morgendammerung zufrieden dasaB, leise zu 
dem Sklaven Parantapa: „Hat dich jemand gesehen, da 
du den Konig totetest?" Er antwortete: „Niemand hat 
mich gesehen; ich hOrte aber ein GerUusch, als ob ein 
Zweig losgelassen wttrde, und weiB nicht, ob dieser 
Zweig von einem Menschen oder einem Tiere los¬ 
gelassen wurde. Wenn aber einmal eine Gefahr for 
mich kommen wird, so muB sie von dem kommen, der 
den Zweig losgelassen." Und indem er sie anredete, 
sprach er folgende erste Strophe: 

„Es wird sich mir das Btise nahen, 
es wird sich nahen mir Gefahr; 
denn damals ward ein Zweig bewegt 
von einem Menschen oder Tier." 

Sie dachten aber, der Brahmane schlafe. Dieser 
jedoch schlief nicht, sondern hOrte ihre Rede. 

Eines Tages nun, als der Sklave Parantapa aus- 
gegangen war urn WaldfrOchte zu sammeln, gedachte 
der Hauspriester an seine Brahmanin und sprach Iallend 
folgende zweite Strophe: 
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„Nach meiner Gattin hab’ ich Sehnsucht, 
der scheuen 1 ), die nicht gar so fern; 
sie wird raich gelb und mager machen, 
so wie der Zweig Parantapa." 

Da fragte ihn die Konigin: „Was sagst *du da, 
Brahmane?" Er erwiderte: „Ich war in Gedanken." 
An einem andern Tage abcr sprach er folgende dritte 
Strophe: 

„Mit Schmerz erfullt mich die Geliebte, 
die in der Stadt weilt ohne Tadel; 
sie wird mich gelb und mager machen, 
so wic der Zweig Parantapa." 

Wieder an einem andern Tage sprach er folgende 
vierte Strophe: 

„Wenn an ihr schwarzes Aug’ ich denke, 
ihr Lacheln, ihre siiBen Worte, 
so werd’ ich gelb davon und mager, 
wie durch den Zweig Parantapa." — 

In der Folgezeit aber war derPrinz herangewachsen 
und sechzehn Jahre alt geworden. Da liefi ihn der 
Brahmane das Ende seines Stockes ergreifen 2 ), ging 
nach der Badestelle hin, machte die Augen auf und 
schaute ihn an. Der Prinz fragte: „Bist du denn nicht 
blind, Brahmane?" Dieser antwortete: „Ich bin nicht 
blind; durch dieses Mittel aber habe ich mein Leben 
gerettet." Darauf fuhr er fort: „Kennst du deinen 
Vater?" „Gewi8," versetzte der Prinz. Doch jener 
sprach: „Dies ist nicht dein Vater; dein Vater ist der 
KOnig von Benares und dies ist nur euer Sklave. Nach- 

') Ein Ehrenname fQr eine Frau, die immer ihrcn Mann 
fflrchten soli. 

*) Neil ilbcrsetzt: .made him take a stick". Gemeint ist aber 
jedenfalls der Stock, an dem er den vermeintlichen Blinden leitet. 



458 


dem er sich mit deiner Mutter verstlndigt, hat er an 
dieser Stelle deinen Vater gettftet und vergraben." Nach 
diesen Worten holte er die Gebeine aus der Erde her- 
vor und zeigte sie dem Prinzen. 

Da wurde der Prinz von furchtbarem Zorn erfollt 
und er fragte jenen: „Was soil ich jetzt tun?" Er 
antwortete: „Was er an dieser Uferstellc an deinem 
Vater getan hat, das tue du jetzt an ihm." Dann er- 
zahlte er ihm die ganze Begebenheit und lehrte ihn 
wahrend ein paar Tagen, wie er das Schwert zu fohren 
habe. Eines Tages nun nahm der Prinz das Schwert 
und das Badegewand und sagte: „Vater, wir wollen 
baden gehen." Parantapa stimmte zu und ging mit ihm. 
Als er aber in das Bad hinabgestiegen war, packte ihn 
der Prinz mit der Linken am Schopfe, mit der Rechten 
faBte er das Schwert und sprach: „Du hast an dieser 
Uferstelle meinen Vater am Schopf gepackt und ihn, 
da er um Hilfe rief, getotet; jetzt werde ich an dir das- 
selbe tun!" Von Todesangst ergriffen sprach jener 
jammernd folgende zvvei Strophen: 

Jetzt ist der Laut zu dir gedrungen 
und hat dir alles nun erzahlt; 
verkUndigt ward es dir von dem, 
der einst den Zweig hat losgelassen. 

Zu deinem Ohr ist jetzt gedrungen, 
was ich in meiner Torheit dachte; 
denn damals ward ein Zweig bewegt 
von einem Menschen oder Tier." 

Darauf sprach der Prinz folgende SchluBstrophe: 

„Du hast doch dieses wohl gewuBt, 
daB du in Todesnot wirst kommen; 
und doch hast meinen Vater du 
getauscht und zugedeckt mit Zweigen." 
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Nach diesen Worten aber tdtete er ihn und be- 
deckte ihn mit Zweigen. Dann reinigte er sein Schvvert, 
wusch sich und kehrte nach der Laubhtttte zuriick. 
Nachdem er dem Hauspriester erzShlt, dafi er jenen 
getotet habe, und seine Mutter gescholten hatte, tiber- 
legten sie, was sie tun sollten. Die drei Leute begaben 
sich nach Benares. Der Bodhisattva Ubertrug seinem 
jUngeren Bruder das Amt des VizekOnigs; er selbst tat 
gute Werke wie Almosengeben u. dgl. und gelangte 
dann in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der alte Kdnig Devadatta, der junge Kdnig aber 
war ich.“ 

Ende der Erzkhlung von Parantapa. 



Ende des siebenten Buches. 



VIII. Buch. 


417. Die Erz&hlung von Kaccani. 

„Mit reinen Kleidern." Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana verwcilte, mit Beziehung auf jemand, der 
seine Mutter ernahrte. Dieser namlich, ein Sohn aus gutem 
Hause zu Savatthi, Obte edlen Wandel. Nachdem sein 
Vater gestorben war, wurde er der BeschUtzer seiner 
Mutter; er pflegte seine Mutter, indem er ihr das Antlitz 
wusch, ihr Holz gab zum Reinigen der Zahne, sie badete, 
ihr die FoBe wusch und sonstige Sklavendienste an ihr 
verrichtete und sie auch mit saurem Schleim und Reisbrei 
ernahrte. Da sprach seine Mutter zu ihm: „Mein Sohn, 
es gibt auch andere Pflichten for den, der im Hause wohnt. 
FQhre einMadchen heim aus einerFamilie, die der unsrigen 
entspricht. Dies wird mich pflegen; du aber tue dcine 
Arbeit." Doch ihr Sohn erwiderte: „Muttcr, ich diene 
Euch, weil ich nach Eurem 1 ) GlUck und Heil verlange. 
Wer anders wird so dienen?" Die Mutter versetzte: „Mein 
Sohn, es ziemt dir unsre Familie fortzupflanzen." Doch 
der Sohn erwiderte: „Ich verlange nicht nach dem haus- 
lichen Leben; wenn ich Euch gedient babe und Euer Leich- 
nam verbrannt ist, werde ich die Welt verlassen." 

Als nun seine Mutter trotz ihrer wiederholten Bitten 
seine Zuslimmung nicht erhaltcn konnte, fuhrtc sie ohne 
auf seinen Willen Rilcksicbt zu nehmen ihm aus einer der 
ihrigen entsprechenden Familie eine Braut zu. Er stieB 
seine Mutter nicht zurOck und lebte mit der jungen Frau 
zusammen. Diese aber dachte: „Mein Gatte dient mit 


*) Es kOnnte auch heiBen: „nach meinem Gl0ck“. 
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grofiem Eifcr seiner Mutter; auch ich will ihr dienen" und 
sie envies ihr grofie Ehrung. Als nun ibr Gatte merkte, 
dafi sie seiner Mutter mit Aufmerksamkeit diene, gab er 
von da an alle sUfien Kuchen, die er erhielt, nur ihr. 

In der Folgezeit aber dachte sie: „Dieser gibt alle 
sufien Kuchen, die er erhalt, nur mir; gewiB hat er Lust 
seine Mutter aus dem Hause zu schaffen. Ich wcrde ihm 
ein Mittel dazu geben." Infolge dieses tdrichten Gedankens 
sprach sie eines Tages zu ihrcm Gatten: „Herr, wenn du 
das Haus verlassen hast, schilt mich deine Mutter." Doch 
er blieb sturam. Da dachte sie bei sich: „Ich will die 
Alte reizen und sie dadurch ihrem Sohne widerwflrtig 
machen." Wenn sie von da an ihr sauren Schleim gab, 
so war er entweder zu heiB oder zu kalt, zu salzig oder 
zu wenig gcsalzen. Wenn dann die Mutter sagte: „Toch- 
ter, er ist zu heiB und zu sehr gesalzen," follte sie ihn 
mit kaltem Wasser auf; wenn dann jenc sagte: „Er ist 
zu kalt und zu wenig gesalzen," machte die Junge ein 
grofies Gcschrei, indern sie rief: „Zuerst sagte sie, er sei 
zu heiB und zu sehr gesalzen; wer kann es ihr recht 
machen?" Auch das Waschwasser machte sie zu heiB und 
rieb ihr damit den RQcken ab. Wenn dann die Mutter 
sagte: „Tochter, mein RUcken verbrennt," fQllte sie es 
mit kaltem Wasser auf; und als die Alte sagte: „Es ist 
zu kalt," rief jene: „Zuerst sagte sie, es sei zu heiB, und 
jetzt schreit sie, es sei zu kalt; wer kann ihre Launen be- 
friedigen?" und erzahlte es den Nachbarn. Als die Alte 
sagte: „Tochter, in meinem Bette sind viele FlOhe," zog 
sie das Bett heraus, schlug darQber ihr eigenes Bett aus 
und legte dann jenes wieder zurecht mit den Worten: 
„Ich habe es ausgeklopft." Nun aber wurde die ehrwQrdige 
Laienschwester von der doppelten Zahl von Fldhen ge- 
bissen; die ganze Nacht safi sie da und dachte darQber 
nach. Dann sagte sie: „Tochter, die ganze Nacht Hin¬ 
du rch wurde ich von den FlOhen gebissen." Doch die 
andere rief dagegen: „Gestern wurde dein Bett ausge¬ 
klopft und auch vorher schon wurde es ausgeklopft. Wer 
ist imstande ihre Auftrage auszufOhren?" 

Dann dachte sie: „Jetzt will ich den Sohn zornig 
machen," und sie verstreute allenthalben Speichel, Rotz 
und graue Haare. Als sie gefragt wurde: „Wer hat das 
ganze Haus unrein gemacht?", antwortete sie: „Deine 
Mutter hat so getan." Doch als er ihr erwiderte: „Tue 
nicht so," begann sie zu streiten und rief: „Ich kann mit 
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einer solchen UnglQckskrahe nicht in einem Hause wohnen; 
lasse sie im Hause bleiben oder mich!" Als er ihre 
Wortc vernahm, versetzte er: „Liebe, du bist noch jung, 
du' kannst gehen, wobin immer du willst. Meine Mutter 
aber ist schwach; ich bin ihre einzige Hilfe. Verlasse du 
das Haus und kehre zu deiner Familie zurQck!" Da sie 
aber diese Worte hOrte, dachte sie voll Furcht: „Man 
kann ihn nicht mit seiner Mutter entzweien; ganz besonders 
lieb ist ihm seine Mutter. Wenn ich aber in das Haus 
meiner Familie zurUckkehre und das Lcben’ einer Witwe 
ftlhre, werde ich unglucklich sein. Ich will wieder auf die 
frUhere Weise meine Schwiegermutter far mich gewinnen 
und sie pflegen." Und von da an pflegte sie dieselbe 
wie zuvor. 

Eines Tages nun begab sich jener Laienbruder uni 
die Predigt zu hbren nach dem Jetavana; er begrOBte den 
Meister und setzte sich ihm zur Seite. Als dieser ihn 
fragte: „Wie, Laienbruder, wirst du nicht made in guten 
Werken, erfUllst du gegen deine Mutter die Pflicht des 
Dienstes?", antwortete er: „Ja, Herr. Meine Mutter hat 
mir wider meinen Willen ein Madchen ans guter Familie 
zugefOhrt; dies hat dies und dies unziemliche Work getan." 
Nachdem er so dem Meister alles erzahlt hatte, schloB er 
mit den Worten: „So, Erhabener, vermochte diese Frau 
nicht mich mit meiner Mutter zu entzweien; jetzt aber dient 
sie ihr wieder mit Eifer." Als der Meister seine Rede ver- 
nomrnen, sprach er: „Jetzt, Lieber, tatest du nicht nach 
ihrem Wort; frOher aber hast du auf ihr Wort hin deine 
Mutter verstofien und wurdest durch mich veranlaBt sie 
wieder in dein Haus zurQckzufahren und zu pflegen." Nach 
diesen Worten erzahlte er auf die Bitte der andern fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Sohn einer Familie nach dem Tode seines Vaters 
der BeschUtzer seiner Mutter. Auf die oben angegebene 
Weise pflegte er seine Mutter usw. 'ganz in der Art, 
wie oben ausgefilhrt. Als seine Frau aber sagte: „Mit 
einer solchen Ungltlckskrfihe vermag ich nicht zusammen 
zu wohnen; entweder lasse sie im Hause bleiben oder 
mich," nahm er ihre Worte an und dachte: w An meiner 
Mutter liegt allein die Schuld." Und er sprach zu seiner 
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Mutter: „Du erregst in diesem Hause bestandig Streit; 
gehe von hier fort und wohne irgendwo anders, wo du 
magst." Sie versetzte: „Gut“ und verlieB weinend das 
Haus. Bei einer befreundeten Familie diente sie ura 
Lohn und fristete so elend ihr Leben. 

Als aber die Schvviegennutter weggezogen war, 
entstand im Leibe der Schwiegertochter eine Frucht 
und sie erzflblte bestandig ihrem Gatten und ihren Nach- 
barn: „So lange jene Ungltickskrahe im Hause weilte, 
empfing ich nicht; jetzt aber habe ich eine Frucht emp- 
fangen." Auch nachdenx sie in der Folgezeit einen 
Sohn geboren hatte, sagte sie zu ihrem Manne: „So- 
lange deine Mutter im Hause wohnte, bekam ich keinen 
Sohn; jetzt aber habe ich einen erhalten. An dieser 
Tatsache kannst du erkennen, dafi sie ein Ungliicks- 
vogel war." 

Als aber die andere httrte, daB ihre Schwieger- 
tochter, nachdem sie selbst aus dem Hause getrieben 
war, einen Sohn bekommen habe, dachte sie bei sich: 
„Sicherlich wird in dieser Welt das Recht gestorben 
sein. Denn wenn das Recht nicht gestorben ware, 
wilrden diejenigen, die ihre Mutter geschlagen und aus 
dem Hause gejagt haben, keinen Sohn bekommen und 
kdnnten nicht glttcklich leben. Ich werde dem Rechte 
die Totenspeise darbringen." Eines Tages nahm sie 
Sesammehl und Reis nebst einem Kochtopf und Loffel 
und ging damit auf das Totenfeld. Aus drei Menschen- 
schadeln machte sie einen Ofen und ztindete Feuer an. 
Sie selbst stieg in das Wasser hinab, badete sich ganz 
vom Kopf bis zu den Ftlfien und wusch ihr Gewand. 
Dann kehrte sie zu dem Orte zurUck, wo der Ofen 
stand, lcste ihre Haare auf und begann den Reis zu 
waschen. 

Damals war der Bodhisattva der Gotterkonig Sakka; 
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die Bodhisattvas aber sind unermUdlich. Als er in 
diesem Augenblick die Welt betrachtete und jene sah, 
wie sie in der Meinung, das Recht sei gestorben, diesem 
Totenspeise darbringen wollte, dachte er: „Heute werde 
ich meine Gcwalt zeigen." In der Kleidung eines Brah- 
manen s'cellte er sich, als sei er auf der HeerstraBe 
und habe sie gesehen. Er verliefi die StraBe, ging zu 
ihr hin und sagte: „Mutter, es gibt doch niemand, der 
auf dem Totenfelde sich seine Mahlzeit kocht; was 
willst du hier mit diesem gekochten Reiswasser inachen?" 
Und indem er mit ihr eine Unterhaltung begann, sprach 
er folgende erste Strophe: 

„Mit reinen Kleidern, sauber, mit feuchten Haaren, 
KaccanI, warum setzest den Topf du auf 
und reinigst du zerstoBenen Reis und Sesam; 
wozu soli denn das Sesamwasser dienen?" 

Jene aber sprach um ihm dies zu verktinden fol¬ 
gende zweite Strophe: 

„Nicht, o Brahmane, um als Nahrung zu dienen 
wird dieses Sesamwasser hier gut gekocht. 

Gestorben ist das Recht; zu seinem Gedachtnis 
bereit’ ich diese Speise im Leichenfelde." 

Darauf sprach Sakka folgende dritte Strophe: 

„Mit gutem Bedacht, KaccanI, tust du dieses; 
das Recht ist tot, wer hat dich dies gelehrt? 

Des TausendUugigen 1 ) Macht ist unvergleichlich 
und niemals wird das wahre Recht ersterben." 

Als die andere diese Worte vernahm, sprach sie 
die folgenden beiden Strophen: 


*) Beinamc des Sakka (Indra), der alles sieht und das Recht 


beschtttzt. 

Dutoil, JaUkam. HI. 
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„Fest bin ich davon tiberzeugt, Brahmane; 
das Recht ist tot, daran kann ich nicht zweifeln. 
Denn die nur immer b&se sind auf Erden, 
die werden alle jetzt des GlQckes voll. 

Unfruchtbar war die Schwiegertochter mein; 
ein Sohn ward ihr, nachdem sie mich vertrieben. 
Jetzt ist sie Herrin meines ganzen Stammes, 
ich aber bin verstoBen und allein." 

Darauf sprach Sakka folgende sechste Strophe: 

„Noch lebe ich, noch bin ich nicht gestorben, 
urn deinetwillen nur kam ich hierher. 

Die einen Sohn gebar, nachdem sie dich vertrieben, 
in Asche werd’ ich sie samt ihrem Sohn verwandeln." 

Da aber die andre dies hGrte, dachte sie: „Was 
sagst du da? Ich werde bewirken, daB mein Enkel 
nicht sterben mufi!“ Und sie sprach folgende siebente 
Strophe: 

„Wenn dieses dir gefallt, o GGtterkGnig, 

' wenn du urn meinetwillen bist gekommen, 
so mGge ich, mein Sohn, die Schnur, der Enkel 
in Eintracht weiter leben in dem Hause." 

Darauf erwiderte ihr Gott Sakka mit der folgen- 
den achten Strophe: 

„Wenn dieses dir gefallt, o Katiyanl 1 ), 
und du, obwohl geschlagen, nicht das Recht verlaBt, 
so mOgest du, dein Sohn, die Schnur, der Enkel, 
in Eintracht weiter leben in dem Hause." 

Nach diesen Worten aber stellte sich Sakka mit 
voller Pracht geziert durch seine gGttliche Kraft in die 

') Auch im Original ist aus mctrischen Grdnden der Name 
Kaccftnl in diesc ursprQngliche Form auseinandergezogen. 
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Luft und sprach: „0 KaccanT, fUrchte dich nicht! Dein 
Sohn und deine Schwiegertochter werden durch meine 
Macht unterwegs 2 u dir kommen, dich um Verzeihung 
bitten und dich wieder mit sich nehmen. Bleibe in 
deinem Eifer!" Nach diesen Worten kehrte er an seinen 
Ort zurQck. 

Jene beiden aber erinnerten sich infolge Sakkas 
Macht an den Vorzug der Mutter und fragten im Dorfe 
die Leute: „Wo ist unsre Mutter?" Als sie httrten, 
sie sei nach dem Leichenfelde zu gegangen, schlugen 
sie unter bestandigen Rufen: „Mutter, Mutter" auch 
den Weg zura Leichenfelde ein. Da sie sie sahen, fielen 
sie ihr zu FiiBen und baten sie um Verzeihung, indem 
sie sagten: „Mutter, vergib uns unsere Schuld!" Jene 
aber nahm den Enkel in ihre Arme. So gingen sie 
eintrachtig nachhause und lebten von da an in Eintracht. 

„Mit ihrer Schwiegertochter KatiySnl 
in Eintracht lebte weiter in dem Hause; 
es dienten ihr ihr Sohn und auch ihr Enkel, 
vom GOtterkOnig dazu angetrieben." 

Diese Strophe sprach der vOllig Erleuchtete. 

Nachdem aber der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen und die Wahrheiten verkilndigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der VerkUn- 
digung der Wahrheiten aber gelangtc jener Laienbruder 
zur Frucht der Bekehrung): „Damals war der Sohn, der 
die Mutter ernahrte, derselbe wie jetzt, die damalige Gatlin 
war auch die jetzige Gattin, der Gott Sakka aber war icb." 

Ende der Erzahlung von KaccSnl. 


418. Die Erzahlung von den acht T6nen. 

„Dies war vordem ein tiefer Teich." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 

30 * 
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auf den unbestimmbaren schrecklichen Laut, den der KOnig 
von Kosala zur Mitternachtszeit hdrte. Die Bcgeben- 
heit ist schon oben im Lohakumbhi-Jataka 1 ) erzahlt. — 
Als aber hier der Meister gefragt wurde: ,Was wird mir 
geschehen, Herr, weil ich diese Laute hOrte?" sagte er: 
„Ftlrchte dich nicht, o grofier KOnig; durch das Hdren 
dieser Tone wird fur dich keine Gefahr entstehen. Denn 
nicht du allein, o GrofikOnig, hast cincn derartigen unbe¬ 
stimmbaren, schrecklichen Laut gehOrt. Frtlher schon hOrten 
Kdnige einen solchen Laut, nahmen das Wort der Brah- 
manen an und wollten ein vollstandiges vierfaches Opfer 
darbringen; als sie aber der Weisen Wort vernahmcn, 
gaben sie die Wesen, die zum Zwecke des Opfers gefangen 
waren, wiedcr frei und liefien in der Stadt durch Trommel- 
schlag verkOnden, man solle nicht toten." Nach diesen 
Worten erzahlte er auf die Bitte des KOnigs folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt in einer Brahmanen- 
familie, die achthundert Millionen besafi. Nachdem er 
herangewachsen war und zu Takkasila die Kiinste er- 
lernt hatte, starben seine Eltern. Da betrachtete er alle 
seine Kostbarkeiten und gab das ganze VermOgen, das 
ihm geworden war, zu Almosenzwecken aus; er ver- 
zichtete auf die Liiste, zog in den Himalaya, betatigte 
die Weltflucht der Weisen und erlangte die Fahigkeit 
zur Ekstase und die Erkenntnisse. In der Folgezeit be- 
gab er sich einmal, uni sich mit Salz und Saurem zu 
versehen, in das Bereich der Menschen, gelangte dabei 
nach Benares und nahm seine Wohnung im Parke. 

Damals hatte der Konig von Benares, da er auf 
seinem kbniglichen Bette lag, zur Mitternachtszeit acbt 
Tone vernoramen: Zuerst gab in dem Parke, der dem 
Kdnigspalaste benachbart war, ein Kranich einen Laut 


*) Dies ist das 314. Jataka, flbersctzt in diesem Bande, S. 49 
bis 56. Vgl. dazu auch die Vorgeschichte zum 77. Jaiaka, Qber- 
setzt Band I, S. 320 ff. 
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von sich; zum zweiten, als dieser Laut noch nicht ver- 
klungen war, schrie ein Kralienweibchen, das auf deni 
Torbogen des Elefantenstalles saB; zum dritten gab ein 
grofier Wurm, der auf der Spitze des KOnigspalastes 
saB, einen Laut von sich; zum vierten schrie ein Kuckuck, 
der im Kdnigspalaste gehalten wurde; zum fiinften schrie 
eine Gazelle, die ebendort gehalten wurde; zum sechsten 
schrie ein Affe, der ebendort gehalten wurde; zum 
siebenten gab ein Halbgott, der dort lebte, einen Laut 
von sich; zum achten, als dieser Klang noch nicht ver- 
hallt war, stieB ein Paccekabuddha, der sich Uber den 
koniglichen Palast hin zum Parke begab, einen be- 
geisterten Ausruf aus und gab so einen Laut von sich. 

Als der Konig von Benares diese acht Laute ge- 
hCrt hatte, ward er von Furcht erfUllt und fragte am 
nachstenTage die Brahmanen. Sieantworteten: „OGroB- 
kdnig, far dich besteht eine Gefahr; wir wollen ein 
vierfaches Opfer von alien Arten der Wesen veran- 
stalten." Der Konig gab ihnen die Erlaubnis dazu mit 
den Worten: „Tut, wie es euch gefallt." Darauf ver- 
lieBen sie voll Freude und Jubel den kSniglichen Palast 
und begannen die ZurUstungen zum Opfer. 

Da fragte der Schuler des altesten der das Opfer 
rOstenden Brahmanen, ein weiser, kluger, junger Brah- 
mane, seinen Lehrer: „Meister, tue nicht ein solches 
rohes und grausames Werk, das vielen Wesen Ver- 
derbcn bringt!" Doch dieser erwiderte: w Mein Sohn, 
was weiBt du? Wenn auch nichts anderes daraus ent- 
steht, so werden wir doch viel Fisch und Fleisch essen 
dUrfen." Doch der JUngling fuhr fort: „Meister, be- 
geht eures Bauches wegen keine Tat, die zur Wieder- 
geburt in der Halle fUhrt!" Als dies die Ubrigen Brah¬ 
manen hdrten, sagten sie: „Dieser bildet eine Gefahr 
fUr unsere Ehrung" und zQrnten ihm. Aus Furcht vor 
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ihnen sprach der junge Brahmane: „Tut also nur, da6 
ihr Fisch und Fleisch zu essen bekommt" und verlieB 
diesen Ort. 

Als er nun aufierhalb der Stadt sich nach einem 
tugendhaften Asketen umsah, der imstande ware den 
Konig von seinem Tun abzuhalten, und nach dem 
koniglichen Parke hin ging, bemerkte er den Bodhisattva. 
Er bezeigte ihm seine Verehrung und fragte: „Habt 
Ihr kein Milleid zu den Wesen? Der KOnig lafit viele 
lebende Wesen tOten und darait ein Opfer zurilsten; 
ziemt es dir nicht Vielen die Befreiung von ihren 
Banden zu bringen?" Der Bodhisattva antwortete: 
„Du junger Brahmane, hier kennt weder uns der Konig 
noch kennen wir ihn." Der Jiingling fragte weiter: 
„Kennt Ihr aber, Herr, die Bedeutung der Laute, die 
der Konig hOrte?" „Ja, ich kenne sie," war die Ant- 
wort. „Wenn Ihr sie kennt, warum teilt Ihr sie denn 
dem Konig nicht mit?“ Doch der Bodhisattva versetzte: 
,,0 Jiingling, wie kann ich, ein Horn an meiner Stirn 
befestigt 1 ), zu ihm hingehen und sagen: ,Ich kenne 
sie?‘ Wenn er aber hierher kommt und mich fragt, so 
werde ich sie ihm erklaren." 

Darauf eilte der junge Brahmane rasch in den 
KOnigspalast. Als ihn der Konig fragte: „Was willst 
du, mein Sohn?", sagte er: „0 GrofikOnig, ein Asket, 
der die Bedeutung der von Euch vernommenen Laute 
kennt, sitzt in Eurem Parke auf dem koniglichen Stein- 
sitze und sagt: ,Wenn er mich fragt, so werde ich es 
ihm deuten'. Ihr mUfit zu ihm gehen und ihn fragen." 
Der KOnig eilte rasch dorthin, begrilBte ehrfurchtsvoll 
den Asketen, begann eine liebenswOrdige Unterhaltung 
mit ihm, setzte sich zu ihm und fragte: „Ist es wahr, 


>) Ein biidlicher Ausdruck fflr den Stolz. 
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Herr, daB Ihr die Bedeutung der von mir vernommenen 
Laute kennt?" „Ja, o GroBkonig," war die Antwort. 
„Teilt sie mir also mit!" 

Darauf sprach der Bodhisattva: „0 GrofikOnig, 
daraus, dafi du dies hOrtest, entsteht durchaus keine 
Gefahr far dich. In deinem alten Parke aber befindet 
sich ein Kranich; da dieser kein Futter fand, gab er 
von Hunger tiberwaltigt den ersten Ton von sich." Und 
indem er dessen Tun vermittelst seiner Einsicht er- 
ldarte, sprach er folgende erste Strophe: 

„Dies war vordem ein tiefer Teich 
mit vielen Fischen, reich an Wasser, 
des KranichkOnigs Aufenthalt 
und meine vaterliche Wohnung. 

Zwar heute muB ich FrOsche fressen 
und doch verlass’ ich nicht den Ort." 

„So, o GroBkOnig, hat der Kranich geschrien von 
Hunger gequalt; wenn du ihn von seinem Hunger be- 
freien willst, so lasse den Park reinigen und den Lotos- 
teich wieder mit Wasser fallen." Um dies zu tun be- 
traute der KOnig einen Minister mit diesem Auftrage. 

Der Bodhisattva fuhr fort: „Auf dem Torbogen 
deines Elefantenstallcs wohnt ein Krahenweibchen und 
hat aus Schmerz aber ihre Jungen den zweiten Schrei 
ausgestoBen; auch daraus entsteht dir keine Gefahr." 
Und er sprach folgende zweite Strophe: 

„Wer wird dem bdsen Bandhura 
sein zweites Auge noch zerstOren? 

Wer wird wohl meinen Kindern und 
dem Neste Sicherheit verschafFen?" 

Nach diesen Worten aber fragte er den KOnig: 
„Wie heiBt, oGroBkdnig, der Elnfantenwarter in diesem 
Elefantenstalle?" „Er heiBt Bandhura, Herr." „Ist er 
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einaugig, o GroBkdnig?" „Ja, Herr.“ Darauf sprach 
der Bodhisattva: „0 GroBkOnig, auf dem Torbogen 
deines Elefantenstalles hat ein Krahenweibchen sein 
Nest gebaut und seine Eier hineingelegt; diese wurden 
reif und die jungen Krahen kamen heraus. Wenn nun 
der Elefantenwarter auf seinem Elefanten sitzend den 
Stall verlieB oder in den Stall zurtickkehrte, stieB er 
mit seinem Haken nach dem Krahenweibchen und nach 
seinen Jungen und beschadigte das Nest. Durch dieses 
UnglQck bedrtlckt wunscht sie ihm, daB er sein Auge 
verliert, und hat deshalb so gesprochen. Wenn du 
gegen das Krahenweibchen freundlich gesinnt bist, so 
lasse diesen Bandhura rufen und verbiete ihm das Nest 
zu beschadigen." Der Konig lieB ihn rufen, schalt ihn, 
nahm ihm seine Stelle und ubergab den Elefanten einem 
andern. 

Der Bodhisattva erklarte weiter: „Auf der Spitze 
deines Palastes, o GroBkOnig, wohnt ein groBer Holz- 
wurm, der dort das weiche Feigenbaumholz fraB. Als 
dieses aufgezehrt war, konnte er das harte Holz nicht 
fressen; weil er nun keine Nahrung mehr findet und 
auch von dort nicht weg kann, hat er jammernd jenen 
dritten Ton ausgestoBen. Auch daraus entsteht dir also 
keine Gefahr." Und indem er dessen Tun vermittelst 
seinerEinsicht erklarte, sprach er folgende dritte Strophe: 

„Ganz aufgezehrt ist jet 2 t das Holz 
vom Feigenbaum, soviel es war. 

An Futter fehlt’s mir, groBer KOnig; 
das harte Holz kann mir nichts ntitzen." 

Der KOnig schickte einen Mann fort und lieB das 
Tier vorsichtig herunterholen. 

Darauf fuhr der Bodhisattva fort: „Hast du, o 
GroBkOnig, in deinem Palaste einen zahmen Kuckuck?" 
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„Ja, Herr," war die Antwort. Der Bodhisattva sprach 
weiter: „0 GroBkOnig, dieser erinnerte sich an den 
Wald, indem er frQher wohnte, und in seiner Sehnsucht 
dachte er: ,Wann werde ich wohl aus diesem Kafig 
befreit und in den lieblichen Wald zuruckkehren? 1 
Darum hat er jenen vierten Laut ausgestoBen; auch 
daher entsteht also for dich keine Gefahr." Und er 
sprach folgende vierte Strophe: 

„Wenn ich von hier mich nun entfeme 
und frei bin vom Palast des KOnigs, 
dann werde ich in ich wieder freuen, 
wenn ich in Baum und Zweigen wohne." 

Nach diesen Worten aber fUgte er hinzu: „Unbe- 
friedigt, o GroBkOnig, ist dieser Kuckuck; lasse ihn 
frei." Der Konig tat so. 

Dann sprach dcr Bodhisattva weiter: „Hast du 
aber, o GroBkOnig, in deinem Palaste eine zahme Ga¬ 
zelle?" „Ja, Herr," war die Antwort. Der Bodhisattva 
fuhr fort: „0 GrofikCnig, dieser Herr der Herde ge- 
denkt eines Gazellenweibchens und ist infolge seiner 
Begierde unzufrieden geworden; darum hat er jenen 
fUnften Laut ausgestoBen. Auch daher droht dir also 
keine Gefahr." Und er sprach folgende ftlnfte Strophe: 

„Wenn ich von hier mich nun entfeme 
und frei bin vom Palast des KOnigs, 
werd’ ich das beste Wasser trinken, 
wenn ich voran der Herde gehe." 

Nachdem der Bodhisattva veranlaBt hatte, daB auch 
die Gazelle freigelassen wurde, fragte er weiter: „Be- 
findet sich, o GrofikCnig, in deinem Palast ein zahmer 
AfFe?" Auf die bejahende Antwort des KOnigs fuhr 
er fort: „0 GroBkdnig, dieser war ein Herr der Herde 
im Himalaya-Gebirge. Als er gierig nach GenuB mit 
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den Affenweibchen dort umherschweifte, wurde er von 
einem Jager namens Bharata hierhergebracht. Jetzt ist 
er unzufrieden und hat, da er dorthin zurQckkehren 
mdchte, jenen sechsten Laut ausgestoBen. Auch von 
daher droht dir also keine Gefahr." Und er sprach 
folgende sechste Strophe: 

„Mich, der ich war von Lust erfullt, 
der ganz betOrt war von den LUsten, 
nahm Bharata, der fremde Jager, 
mit fort; o Konig, Heil sei dir!“ 

Nachdem der Bodhisattva auch seine Freilassung 
veranlafit hatte, fuhr er fort: „Befindet sich aber auch, 
o Grofikbnig, in deinem Palaste ein zahmer Damon?" 1 ) 
Als der Kbnig antwortete: „Ja," sprach er weiter: 
„Dieser, o GroBkOnig, gedenkt des Guten, das ihm 
seine Damonin erwiesen, und hat von Liebeslust erfullt 
jenen siebenten Laut von sich gegeben. Dieser bestieg 
namlich eines Tages nut ihr zusammen den Gipfel eines 
hohen Berges. Wabrend sie dort mancherlei Blumen 
voll SchOnheit und Duft sammelten und sich damit 
schmtickten, merkten sie nicht, dab die Sonne unter- 
ging. Als sie nun nach Sonnenuntergang herabstiegen, 
herrschte tiefes Dunkel. Da sagte sein Koboldweibchen 
zu ihm: .Gebieter, es ist dunkel, stolpere nicht und 
steige unablassig herab.' Dabei nahm sie ihn bei der 
Hand und fahrte ihn herunter. Weil er nun an diese 
ihre Worte gedachte, gab er jenen Laut von sich; auch 
von daher also droht dir keine Gefahr." Und indem 
er diesen Vorgang infolge seiner Einsicht bestimmte 
und klarlegte, sprach er folgende siebente Strophe: 


*) Gemeint ist cine Art gutartiger Kobolde, die der Musik 
kundig warcn. 
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„In Finsternis und tiefem Dunkel 
hoch oben auf des Bei ges Spitze 
sprach sie mit leiser, sanfter Stimme: 

,StoB dir den FuB nicht an dem Steine! 444 

Nachdem so der Bodhisattva den Grund erzahlt 
hatte, warum der Damon seinen Laut ausgestoBen, lieB 
er auch ihn freigeben und fuhr dann fort: „0 GroB- 
ktinig, der achte Ton stammt von einem begeisterten 
Ausrufe. In der BerghOhle Nandamnla namlich hat ein 
Paccekabuddha erkannt, daB fiir ihn die Bedingungen 
des Lebens vernichtet sind; er hat sich zu dem Bereiche 
der Menschen begeben, weil er dachte: ,Im Parke des 
Kdnigs von Benares will ich zum vollstandigen Nirvana 
eingehen. Dann werdcn seine Leute meinen Leib be- 
statten, ein Freudenfest feiern, meine Reliquien verehren 
und dadurch in den Himmel kommen. 4 Darum ist er 
durch seine UbernatOrliche Macht hierher gekommen 
und bat gerade, als er iiber deinen Palast gelangt war, 
die Btirde des Lebens abgestreift und den begeisterten 
Ruf angestimmt um zu zeigen, daB er in die Stadt des 
Nirvana einziehe." Und er sprach folgende von dem 
Paccekabuddha gesungene Strophe: 

„Unzweifelhaft seh’ ich das Ende des Lebens, 
nicht wieder werd’ ich kommen in MutterschoB. 

Denn dies ist jetzt mein letztes Weltendasein; 
zerstort ist die Bedingung zu weiterm Leben." 

Dann fuhr der Bodhisattva fort: „Nachdem er aber 
diesen begeisterten Ausruf ausgestoBen, ging er in 
diesen Park und ist am FuBe eines schdnbluhenden 
Salabaumes 1 ) zum volligen NirvSva eingegangen. Komm, 
o GroBkOnig, erweise seinem Leichnam die letzte 
Ehrung! 44 Mit diesen Worten nahm der Bodhisattva 

') Von Buddhas Tod auf diesen Asketen Oberlragen. 
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den Ktfnig mit sich, ging nach dem Orte hin, wo jener 
zum vOlligen Nirvana eingegangen war, und zeigte ihm 
dessen Leichnam. Als der Kbnig den Leichnam ge- 
sehen, ehrte er ihn mit seinem ganzen Heere mit Wohl- 
geriichen und Girlanden. Auf die Worte des Bodhi- 
sattva aber vereitelte er das Opfer, schenkte alien leben- 
den Wesen das Leben und lieB in der Stadt durch 
Trommelschlag verkilnden, man solle nicht tbten. Hier- 
auf feierte er sieben Tage lang ein Freudenfest, lieB 
auf einem mit alien WohlgerUchen erfullten Scheiter- 
haufen unter groBerEhrung den Leichnam des Pacceka- 
buddha verbrennen und errichtete ihm ein Stupa 1 ) an 
der Kreuzung der HeerstraBen. Nachdem dann dcr 
Bodhisattva dem KOnig die Wahrheit gepredigt und ihn 
erraahnt hatte unablassig weiter zu streben, kehrte er 
in den Himalaya zurQck und tat seine Werke in dem 
Zustand der hochsten Vollendung; hierauf gelangte er, 
unaufhOrlicher Ekstase sich erfreuend, in den Brahma- 
himmel. 

Nachdcm der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
fugte er hinzu: „0 GroBkOnig, durch diese Tone entsteht 
keine Gefahr ftlr dich; lasse das Opfer aufhdren und 
schenke viclcn Lcuten das Leben!“ So rettete er vielen 
Wesen das Leben und lieB dies durch Trommelschlag in 
dcr Stadt verkOnden. Hierauf verband er das Jataka mit 
folgcnden Worten: ,,Damals war dcr Kdnig Ananda, der 
jungc Brahniane war Sariputta, der Asket aber war ich." 

Ende der ErzShlung von den acht Tbnen. 


419. Die Erzahlung von Sulasa. 

„Hier diese Halskette aus Gold. - Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 


*) Ein konisch geformter ErdhQgel, der die Reliquien enthielt. 
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eine Sklavin des Anathapiiidika. Als diese nSmlich an 
eineni Festtage mit der Schar der Sklavinnen zusammen 
nach dem Parke gehen wollte, bat sie ihre Herrin, die 
edle Puni^alakkhana 1 ), um einen Schmuck. Diese gab ihr 
ihren eigenen Schmuck, der hunderttausend wert war. 
Jene schmQckte sich damit und machte sich mit der Schar 
der Sklavinnen nach deni Parke auf. Ein Dieb aber be- 
kam Lust nach diesem Schinucke und dachte: „Ich werde 
sie tOten und ihr den Schmuck abnehmen." Er kniipfte 
ein Gesprach mit ihr an, ging auch nach dem Parke und 
gab ihr Fischfleisch, Branntwein u. dgl. Diese dachte: 
„Er gibt cs mir wohl aus sinnlicher Liebe, glaube ich,* 
nahm es an und ergbtzte sich mit Spielen im Parke. Als 
sich dann zur Abendzeit die Schar der Sklavinnen um 
sich auszuruhen niedergelegt hatte, stand sie auf und ging 
zu jenem hin. Dieser sagte zu ihr: „Liebe, dieser Ort 
ist nicht verstcckt; lassc uns ein wenig weiter gehen." Als 
dies die andere hOrtc, dachte sie: „An diesem Orte kann 
man doch etwas Geheimes tun 2 ). Ohne Zweifel wird er 
mich tOten und meine Schmuckgegenstande mir rauben 
wollcn. Gut, ich werde ihn bclehren!" Und sie sagte 
zu ihm: „Gebieter, durch den Branntweinrausch ist mein 
KOrper vertrocknet; gib mir jetzt Wasser zu trinken." 
Dabei fOhrte sie ihn zu einem Brunnen und gab ihm einen 
Strick und einen Wassertopf. Der Dieb liefi den Strick in den 
Brunnen hinab. Als er sich aber hinunterbOckte und Wasser 
schopfte, packte ihn die sehr kraftige Sklavin fest mit 
bciden HSnden, schleuderte ihn in den Brunnen und warf 
ihm mit den Worten: „Wirst du daran nicht sterben?" 
einen grofien Ziegelstein auf den Kopf. So muBte jcner 
hier sterben. 

Das Madchen aber kehrte in die Stadt zurQck. Als 
sie ihrer Herrin den Schmuck zurdckgab, sagte sie: „Bci- 
nahe ware ich um dieses Scmuckes willen gestorben" und 
erzahltc ihr die ganze Begebenheit. Ihre Herrin aber teilte 
es AnathapiijcJika mit und dieser bcrichtete es wieder dem 
Vollendeten. Der Meister erwiderte: „Nicht nur jetzt, o 
Plausvater, besitzt diese Sklavin die Fahigkeit dem Augen- 
blick entsprechend zu handeln, sondern auch frflher schon 


*) Die auch sonst als freigebige G6nnerin des Ordens er- 
wflhnte Frau des Anathapiixlika. 

*) Auch ich lasse, wie Neil, das nicht in alien Handschriften 
stehende „na“ bei der Ubersetzung wcg. 



besaB sie diese Fahigkeit. Und nicht nur jetzt wurde 
dieser Mann von ihr getdtet, sondern auch schon frtiher 
totete sie ihn.“ Nach dicsen Worten crzShlte er auf seine 
Bitte folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, lebte 
dort eine Stadtschdne namens Sulasa, umgeben von fUnf- 
hundert Dirnen; fUr tausend Geldstilcke gew&hrte sie eine 
Nacht. In dieser Stadt aber lebte auch ein Dieb namens 
Sattuka, der war stark wie ein Elefant. Zur Nachtzeit 
brach er in die Hauser der Herren ein und pltlnderte 
nach Gefallen. Die Stadtbewohner versammelten sich 
und klagten dies dem Konige. Der KOnig lieB den 
StadtwSchter herbeirufen und sprach zu ihm: „Stelle 
allenthalben einen Hinterhalt auf, lasse den Dieb ge- 
fangen nehmen und schlage ihm das Haupt ab.“ Man 
fiihrte ihn darauf, die Hande auf dem Rlicken gebunden, 
zum Tode, indem man ihn in jedem Stadtviertel mit 
Peitschen schlug. In der ganzen Stadt geriet man in 
Aufregung, dafi der Dieb gefangen war. 

Damals stand gerade Sulasa an ihrem Fenster und 
schaute auf die Strafie hinab. Als sie ihn sah, wurde 
ihr Herz an ihn gefesselt und sie dachte: „Wenn ich 
diesen starken Kampfer befreien kann, werde ich mein 
schimpfliches Gewerbe aufgeben und mit ihm zusammen- 
leben." Darauf. schickte sie in der Art, wie oben im 
Kanavera-Jataka 1 ) angegeben, dem Stadtwachter tausend 
Kahapanas, befreite jenen damit und wohnte in Ein- 
tracht mit ihm zusammen. 

Nach Ablauf von drei oder vier Monaten aber dachte 
der Rauber: „Ich werde nicht an diesem Orte bleiben 
kbnnen; mit leeren Handen aber kann ich nicht gehen. 
Sulasas Schmuckgegenstande sind hunderttausend wert; 
ich werde Sulasa tdten und dieselben wegnehmen." 


l ) Jataka 318; (lbersetzt in diesem Bande S. 68—74. 
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Und er sprach eines Tages zu ihr: „Liebe, als ich 
damals von den Leuten des Kbnigs daher gefUhrt wurde, 
gelobte ich der Baumgottheit, die auf dem und dera 
Berggipfel wohnt, eine Opferspende. Weil sie aber 
diese Opferspende nicht erhalt, setzt sie mich in 
Schrecken; wollen wir ihr die Opferspende darbringen!" 
„Gut, Gebieter,“ versetzte Sulasa, „mache sie zurecht 
und schicke sie fort!“ Doch er erwiderte: „Liebe, es 
geziemt sich nicht sie zu schicken; wir beide wollen 
rait allem Schmuck geziert mit grofiem Gefolge dorthin 
gehen und sie Uberbringen." „Gut, Gebieter, tun wir 
so/ 1 antwortete Sulasa. 

Als sie nnn so getan hatten und zu dem Berge 
hinkamen, sagte er: „Liebe, wenn die Baumgottheit die 
vielen Leute sieht, wird sie die Opfergabe nicht ent- 
gegennehmen; wir beide wollen allein hinaufsteigen und 
sie ihr geben!" Nachdem Sulasa auch dazu ihre Zu- 
stimmung gegeben, lieB er sie die Schtlssel mit der Opfer¬ 
gabe tragen; er selbst gurtete sich seine fUnffachen 
Waffen um und stieg mit ihr auf die Spitze des Berges. 
Neben einem Abgrund, der so tief war wie hundert 
Mann, lieB er sie dann am FuBe eines Baumes, der 
dort wuchs, die Opfergabe niederstellen und sprach zu 
ihr: ,,Liebe, ich bin nicht um der Opferspende willen 
hierhergekommen, sondern ich kam hierher um dich 
zu toten, dir deinen Schmuck zu rauben und damit fort- 
zugehen. Ziehe deinen Schmuck aus und mache dar- 
aus ein Bilndel!" 

Sulasa versetzte: „ Gebieter, warum willst du mich 
tbten?" „Um Geld zu erhalten." „Gebieter, gedenke 
doch an das Gute, das ich dir tat. Als du gefangen 
daher gefuhrt wurdest, yertauschte ich dich mit dem 
Sohne des GroBkaufmanns, gab viel Geld daftlr und 
rettete dir so das Leben. Obwohl ich taglich tausend 
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GeldstQcke bekommen kann, schaue ich doch keinen 
Mann mehr an; so bin ich dir ergeben. Tote mich 
nicht! Ich will dir viel Geld geben und deine Sklavin 
werden." Und indem sie ihn so bat, sprach sie fol- 
gende erste Strophe: 

„Hier diese Halskette aus Gold, 
der Perlen viel und Edelsteine, 
nimm alles hin und Heil sei dir! 

O laB mich deine Sklavin sein!" 

Doch Sattuka antwortete mit der folgenden zweiten 
Strophe, die seinen Gedanken entsprach: 

„Zieh deinen Schmuck aus, schOne Maid, 
und jam mere nicht gar so viel; 
denn ich vveifi nicht, ob ich das Geld 
erhalte, wenn ich dich nicht tote." 

Bei diesen Worten aber gewann Sulasa wieder ihre 
Fahigkeit die augenblickliche Lage auszuniitzen und sie 
dachte: „Dieser Rauber will mir nicht das Leben lassen. 
Durch eine List werde ich ihn zuvor in den Abgrund 
sttlrzen und so ihn des Lebens berauben." Und sie 
sprach folgendes Strophenpaar: 

„Seitdem ich mich erinnern kann, 
seitdem ich zu Verstand gekommen, 
kann ich mir keinen andern denken, 
den mehr ich liebte als wie dich. 

O komme, ich will dich umarmen, 
umwandeln will ich dich in Ehrfurcht; 
denn nicht ist’s ftirder mir gestattet, 
daB ich mit dir zusammenlebe." 

Sattuka, der ihre List nicht erkannte, erwiderte: 
*Gut, Liebe; koinm und umarme mich." Nachdem nun 
Sulasa ihn dreimal mit Ehrfurcht umwandelt uud um- 
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armt hatte, sprach sie: Jetzt, Gebieter, will ich dir 
an den vier Seiten meine Ehrerbietung bezeigen." Sie 
legte ihr Haupt auf seine Fo8e, verehrte ihn an beiden 
Seiten und ging dann nach seiner Hinterseite, als ob 
ihm auch daihreEhrfurcht bezeigen wollte. Dabei packte 
ihn aber die mitElefantenstarke begabteDirne an seinen 
beiden Hinterteilen, dafi sein Kopf nach unten hing, 
und schleudertc ihn in den Abgrund, der so tief war 
wie hundert Mann. Er wurde zu Staub zerschmettert 
und starb. 

Als aber die Gottheit, die auf dem Gipfel des 
Berges wohnte, diese Tat sah, sprach sie folgende 
Strophen: 

„ Nicht bei alien Gelegenheiten 
zeigt nur der Mann allein sich weise; 
denn auch das Weib ist gar oft weise, 
wenn Uberall sie wohl erfahren. 

Nicht bei alien Gelegenheiten 
zeigt nur der Mann allein sich weise; 
denn auch das Weib ist gar oft weise, 
wenn sie auch einsieht, was ihr nUtzt. 

Mit Leichtigkeit fOrwahr und rasch 
sie Uberlegte, nahe stehend; 
wie ein Stack Wild mit scharfem Pfeile 
Sulasa totet’ Sattuka. 

Wer einem plotzlichen Ereignis 
nicht rasch im Geist gewachsen ist 1 ), 
der wird getotet wie der Rauber, 
der USrichte, am Bergeshang. 


*) Die beiden erstcn Zeilen von dieser und der n&chsten 
Strophe finden sich auch im Jataka 342 und 3S3; vgl. oben S. 149 
und 238 f. 

Dutoit, Jatakam. III. 
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Doch wer ein plbtzliches Ereignis 
mit dem Verstande schnell durchschaut, 
der wird von Feindesnot befreit 
wie Sulasa von Sattuka." 

Nachdem auf diese Weise Sulasa den Rftuber ge- 
totet, stieg sie wieder den Berg herunter und ging zu 
ihren Begleiterinnen hin. Als diese sie fragten: „Wo 
ist der Sohn des Edlen?", antwortete sie: „Fragt nicht 
danach," bestieg ihren Wagen und kehrte in die Stadt 
zuriick. 

Nachdem der Meister diese Untervveisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „ Damals 
waren diese beiden dieselben wie jetzt, die Gottheit aber 
war ich.“ 

Ende der ErzShlung von Sulasa. 


420. Die Erz&hlung von Sumangala. 

„Ich bin sehr zornig." Dies erz&hlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf das Lehr- 
stuck von der KOnigsermahnung. Damals aber erzahlte 
der Meister auf die Bitte des Kdnigs folgende Begebcnheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im SchoBe von dessen erster Gemahlin 
seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen war, 
ttbernahm er nach seines Vaters Tode die Regierung 
und spendete grofie Almosen. Er hatte aber einen 
ParkwUchter namens Sumangala. 

Damals nun verlieB ein Paccekabuddha die Nanda- 
mula-BerghOhle und gelangte bei seinein Umherwandeln 
nach Benares. Hier verbrachte er im Parke die Nacht 
und betrat am -nachsten Tage die Stadt urn Almosen 
zu sammeln. Als ihn der KOnig sail, fand er Gefallen 
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an ihm; er Iiefi ihn in seinen Palast heraufsteigen, wies 
ihm auf dem kdniglichen Sitze einen Platz an und be* 
wirtete ihn mit fester und flussiger Speise von mannig- 
fachem Wohlgeschmack. Als er dann seine Danksagung 
vernommen, liefi er sich hochbefriedigt von jenem die 
Zustimraung geben, dab er im Parke des Kbnigs woh- 
nen wolle, und liefi ihn nach dem Parke geleiten. Er 
selbst begab sich nach dem Fruhmahle dorthin, wies 
ihm Platze an far den Aufenthalt bei Nacht und den 
Aufenthalt bei Tage und beauftragte den Parkwiichter 
Sumahgala ihm die notwendigen Dienste zu tun. Darauf 
kehrte er in die Stadt zurQck. Von da an nahm der 
Paccekabuddha bestandig im kOniglichen Palaste sein 
Mahl ein nnd blieb lange an diesem Orte; Sumahgala 
aber diente ihm eifrig. 

Eines Tages sagte der Paccekabuddha zu Sumah¬ 
gala: „Ich werde ein paar Tage bei dem und dem 
Dorfe weilen und dann zurilckkehren; melde dies 
dem KOnige!" Nach diesen Worten zog er fort. 
Sumahgala meldete dies dem Kbnige. Nachdem der 
Paccekabuddha einige Tage dort verweilt hatte, kehrte 
er am Abend, als die Sonne untergegangen war, nach 
dem Parke zurUck. Sumahgala aber merkte nicht, dab 
er zurQckgekommen war, und ging in sein Haus. Der 
Paccekabuddha verbrachte nun seine Almosenschale und 
sein Obergewand an ihren Platz, wandelte ein wenig 
auf und ab und lieb sich dann auf einer Steinbank 
nieder. 

An diesem Tage aber waren Gastfreunde in das 
Haus des ParkwSchters gekommen. Urn ihnen Suppe 
und Sauce zu verschaffen, dachte dieser: „Ich will im 
Parke eine Gazelle tbten, die die Furcht verloren hat.“ 
Er nahm seinen Bogen und ging in den Park hinein. 

Wahrend er nach einer Gazelle umherspahte, sah er 

31* 
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den Paccekabuddha; in der Meinung, es sei ein grofies 
Stuck Wild, legte er den Pfeil auf die Sehne und traf 
ihn. Da enthullte der Paccekabuddha sein Haupt und 
sagte: „Sumarigala!" Von Schmerz erfullt rief dieser: 
„Herr, ich wufite nicht, dafi Ihr zurUckgekommen waret, 
und ich schofi in der Meinung, es sei ein Stuck Wild. 
Verzeiht mir!" Jener erwiderte: „Gut, was wirst du 
jetzt tun? Komm, ziehe den Pfeil heraus und nimm 
ihn weg! w Darauf bezeigte ihm der Parkwachter seine 
Verehrung und zog den Pfeil heraus. Jetzt entstand bei 
dem Paccekabuddha heftiger Schmerz und er ging eben- 
daselbst zum vblligen Nirvana ein. Der Parkwachter 
dachte: „Wenn das der Konig erfahrt, wird er mich 
nicht mehr ertragen kUnnen," und er entfloh mit Weib 
und Kind. 

Sogleich aber entstand durch gbttliche Macht in 
der ganzen Stadt der eine Ruf: „Der Paccekabuddha 
ist zum vdlligen Nirvana eingegangen." Am nUchsten 
Tage kamen die Leute in den Park; als sie ihn sahen, 
meldeten sie dem KOnige, der Parkwachter habe den 
Paccekabuddha getdtet und sei entflohen. Da kam der 
KUnig mit grofiem Gefolge herbei. verehrte sieben Tage 
lang den Leichnam, nahm unter grofier Ehrung die 
Reliquien mit und erbaute ein Monument, das er be- 
standig verehrte. So fuhrte er in Gerechtigkeit seine 
Regierung. 

Nachdem nun ein Jahr vergangen war, dachte Su- 
mahgala: „Ich will die Gesinnung des Kbnigs kennen 
lemen." Er kam herbei und sagte zu einem Minister, 
den er sah: „Erforsche die Gesinnung des Kbnigs gegen 
mich.' 4 Dieser ging zum Konige hin und erzahlte von 
dessen VorzUgen. Der KOnig aber stellte sich, als hOre 
er nichts. Darauf sprach der Minister nichts mehr und 
erzahlte Sumangala, der Kdnig zUrne ihm noch. 
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Nachdem Sumangala auch im zweiten Jahre ebenso 
getan, kam er im dritten Jahre mit Weib und Kind 
herbei. Der Minister, der gemerkt hatte, dafi der Konig 
milde gesinnt sei, liefi ihn am Tore des kOniglichen 
Palastes warten und meldete seine Ankunft dem Kbnige. 
Der Konig liefi ihn rufen, begann cine freundliche Unter- 
haltung rait ihm und fragte ihn dann: „Sumangala, wa- 
rum hast du den Paccekabuddha getotet, das Feld der 
Betatigung meiner guten Werke?" Jener antwortete: 
„0 Farst, ich totete den Paccekabuddha nicht in der 
Absicht ihn zu tOten, sondern aus dem und dem Grunde 
.tat ich so." Und er erzahlte ihm den ganzen Hergang. 
Darauf trflstete ihn derKOnig mit denWorten: „FOrchte 
dich also nicht" und machte ihn wieder zu seinem Park- 
wftchter. 

Da fragte ihn jener Minister: „0 Fiirst, waruin 
habt Ihr zweimal, obwohl Ihr die VorzQge des Sumah- 
gala hdrtet, nichts gesagt; warum liefiet Ihr ihn aber, als Hu¬ 
es zum dritten Male hdrtet, zu Euch kommen und ver- 
ziehet ihm?“ Der Kdnig erwiderte: „Mein Lieber, ein 
Kbnig darf, wenn er erzUrnt ist, nichts tibereilt tun; 
darum war ich zuerst still. Beim dritten Male aber, 
als ich merkte, dafi ich mild gegen Sumangala gesinnt 
war, liefi ich ihn rufen." Und er sprach urn die Pflich- 
ten des Kttnigs zu erklaren folgende Strophen: 

„,Ich bin sehr zornig'; wenn dies merkt ein Herrscher, 
so darf die Straf’ er nicht sogleich verhangen; 
zum Schaden, seiner selbst nicht wUrdig wurd’ er 
aber den Nftchsten schweres Leid nur bringen. 

Doch wenn er an sich merkt, er ist versOhnt, 
kann recht er fremde Obeltat entscheiden; 
wenn er von selbst erkennt: So ist es recht, 
kann er gerechte Straf ihm auferlegen. 
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Der qualet nicht den andern noch sich selbst, 
der ohne Leidenschaft das Recht ervvagt; 
wer dann als Kdnig Strafe mufi vollziehen, 
der wahrt sein Ansehn und erhalt die Macht. 

Doch wer als Kdnig Ungerechtes tut, 
voll Leidenschaft zu rasch die Straf verhangt, 
der scheidet aus dem Leben ehrberaubt 
und nach dem Tode kommt er in die Hdlle. 

Wer sich am Recht erfreut, das Edle lehren, 
wer ohne Fehl in Denken, Worten, Werken, 
der geht erfttllt mit Ruhe, Milde, Friede 
in gleicher Weise durch die beiden Welten 1 ). 

KOnig bin ich, der Manner Herr und Weiber, 
auch wenn ich ztlrne, halte ich an mich; 
indem ich dieses Volk in Schranken halte, 
verhang’ ich meine Strafen mitleidsvoll." 

Als der Kdnig so mit diesen sechs Strophen seine 
Tugenden auseinandergesetzt halte, rief die ganze Um- 
gebung des Konigs freudigen Herzens: „Diese Voll- 
endung im tugendhaften Wandel paflt nur auf Euch" 
und verkiindete den Vorzug des Konigs. Nachdem aber 
die Versammlung mit ihrem Lobe zu Ende war, stand 
Sumangala auf, bezeigte dem Kdnig seine Verehrung, 
faltete gegen ihn die Hande und sprach urn den KOnig 
zu preisen folgende drei Strophen: 

„Niemals, o Konig, mOgest du verlieren 
dein Gluck und deine Ehre, VolkerfUrst; 
vom Zorne frei und iramer milden Sinnes 
leb’ ohne Kummer du noch hundert Jahre. 

Mit diesen VorzUgen versehen, KOnig, 
in Tugend 2 ) fest, mild redend, ohne Zorn, 

’) Nimlich durch die Welt der Menschen und der GOtter, 

*) Gemeint sind die Ofters erwahnten zehn Konigstugenden. 
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regiere gltlcklich und gerecht die Erde 
und gehe nach dem Tod zum Himmel ein. 

Wenn so rait Wohltun und mit guten Worten 
mit Weisheit, Recht und Klugheit du regierst, 
so wirst du die bedrangte Menge laben 
der Wolke gleich, die Wasser schenkt der Erde.“ 

Nachdem so der Meister um den K 6 nig von Kosala zu 
ermahnen diese Untenvcisung beschlossen hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals ging der 
Paccekabuddha zum vOlligen Nirvana ein; Sumangala war 
Ananda, der Kfinig aber war ich." 

Endc der Erzahlung von Sumangala. 


421. Die Erzahlung von Gangamala. 

„HeiB wie ’ne Kohle ist die Erde." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Abhaltung des Uposatha 1 ). Eines 'Pages namlich sprach 
der Meister zu Laienbrudern, welche das Uposatha feierten: 
„Ihr LaienbrOder, etwas Heilbringendes habt ihr getan. 
Wenn man das Uposatha begcht, muB man Almosen spen- 
den, die Gebote halten, keincn Zorn empfinden, die Liebe 
betatigen und die Uposatha-Pflichten austlben. Auch die 
Weisen der Vorzeit erwarben sich groBe Ehre, als sie nur 
einen Teil der Uposatha-Bestimmungen vollfuhrten." Nach 
diesen Worten erzahlte er auf ihre Bitten folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, lebte 
in dieser Stadt ein Grofikaufmann namens Suciparivara; 
dieser besaB ein VermOgen von achthundert Millionen 
und hatte seine Freude am Almosenspenden und an- 
deren guten Werken. Seine Frau und Kinder, auch 
sein ganzes Gesinde bis zu den Kalberhirten hinab be- 


*) Vgl. Band I, S. 3 , Anm. 3 . 
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obachtete jeden Monat an sechs Tagen die Uposatha- 
gebrSuche. 

Damals hatte der Bodhisattva in einer armen Fa- 
railie seine Wiedergeburt genommen und erwarb sich 
mit Muhe seinen Unterhalt durch Lohnarbeit. Einmal 
ging er um sich einen Lohn zu verdienen in das Haus 
des GroBkaufmanns, begrUfite ihn ehrfurchtsvoll und 
blieb neben ihm stehen. Als dieser ihn fragte: „Wozu 
bist du gekommen?", antwortete er: „Um in Eurem 
Hause Lohnarbeit zu verrichten". Wenn nun andere 
Lohnarbeiter kamen, so pflegte der GroBkaufmann zu 
sagen: „Wer in diesem Hause seine Arbeit verrichtet, 
der beobachtet die Gebote; wenn ihr die Gebote halten 
kdnnt, so geht an die Arbeit;" beim Bodhisattva aber 
machte er keine Andeutung, daB er die Gebote halten 
solle, sondem sagte nur: „Gut, Lieber, verrichte in 
diesem Hause Arbeit und verdiene dir dadurch deinen 
Lohn!“ Von da an war er gehorsam; er war mit seinem 
Herzen bei der Arbeit und vollfuhrte, ohne an seine 
ErmUdung zu denken, alle Auftrage des Grofikaufmanns; 
in der FrUhe ging er an die Arbeit und kehrte am Abend 
zurUck. 

Eines Tages nun rief man in der Stadt ein Fest 
aus. Der GroBkaufmann gab einer Sklavin folgenden 
Auftrag: „Heute am Uposathatage koche fur die Ar- 
beiter im Hause in der FrUhe das Mahl und gib es 
ihnen; wenn sie zur rechten Zeit dasselbe verzehren, 
werden sie den Festtag halten kOnnen" 1 ). Der Bodhi¬ 
sattva war bei Zeit aufgestanden und an die Arbeit ge- 
gangen, aber niemand hatte ihm gemeldet, daB er heute 
das Uposatha halten solle. Die Ubrigen Arbeiter nahmen 
schon in der FrUhe ihre Mahlzeit ein und hielten das 

') Dazu gchOrle auch, daB man nur einmal und zwar vor 
Mittag ein Mahl einnahm. 
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Uposatha. Auch der Grofikaufmann beobachtete mit 
Frau und Kindern und seinem ganzen Gesinde die Upo- 
sathabestimmungen. Alle aber, die das Uposatha hielten, 
gingen in ihre Wohnung und setzten sich dort nieder, 
indem sie aber die Tugend nachdachten. 

Nachdem nun der Bodhisattva den ganzen Tag seine 
Arbeit verrichtet, kam er zur Zeit des Sonnenuntergangs 
heim. Die Kttchin gab ihm Wasser zum Handewaschen, 
fullte die SchUssel mit Reisbrei und bot ihm denselben 
an. Doch der Bodhisattva fragte: „An anderen Tagen 
ist um diese Zeit ein grofier Larra; wohin sind sie heute 
gegangen?" Er erhielt zur Antwort: „Sie alle halten 
die Uposathabestimmungen und sind in ihre Wohnungen 
gegangen". 

Da dachte er bei sich: „Inmitten so vieler Tugend- 
haften werde ich nicht allein ohne Tugend sein; gibt es 
far mich noch die MOglichkeit die Uposatharegeln zu 
halten?" Und er ging hin und fragte den Grofikauf¬ 
mann. Dieser antwortete: „Wenn man sich nicht vom 
Morgen an den Bestimmungen unterzogen hat, kommt 
die ganze Betatigung nicht mehr zustande; doch kann 
man sie noch halb betatigen." Der Bodhisattva er- 
widerte: „So soil es noch so viel sein." Nachdem er 
bei dem Grofikaufmann die Pflicht zum Halten der Ge- 
bote abernommen, zog er sich um das Uposatha zu be- 
gehen in seine Wohnung zurUck und legte sich nieder, 
indem er Uber die Tugend nachdachte. 

Weil er aber den ganzen Tag nichts gegessen hatte, 
entstanden in ihm um die Zeit der letzten Nachtwache 
stechende Schmerzen. Der Grofikaufmann brachte ihm 
mancherlei Heilmittel und sagte, er solle sie geniefien; 
aber er sprach: „Ich werde das Fasten nicht brechen; 
und wenn es mein Leben kosten wUrde, so wUrde ich 
doch das Uposatha halten." Heftige Schmerzen stellten 
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sich ein; und als die Sonne aufging, verlor er die Be- 
sinnung. Da sagten sie: „Jetzt wirst du sterben;" sie 
trugen ihn hinaus und legten ihn auf einem abseits 
liegenden Platze nieder. In diesem Augenblick kam der 
Konig an diesen Ort, der gerade auf seinem herrlichen 
Wagen sitzend mit grofiem Gefolge die Stadt umfuhr. 
Als der Bodhisattva dessen Glanz sah, bekam er Be- 
gierde danach und wtlnschte sich die KOnigswiirde. 

Nachdem er nun gestorben war, wurde er infolge 
seiner halben Beobachtung der Uposathabestimmungen 
im SchoBe der ersten Gemahlin des Kbnigs wieder- 
geboren. Zehn Monate, nachdem sie die Frucht emp* 
fangen und dieses Fest gefeiert hatte 1 ), gebar sie einen 
Sohn. Man gab ihm den Namen Prinz Udaya. Als er 
herangewachsen war, gelangte er zur Vollendung in 
alien KUnsten. Infolge seiner Kenntnis der Erinnerung 
an seine frUheren Existenzen aber gedachte er seiner 
friiheren Tat und stieB wiederholt folgenden begeisterten 
Ausruf aus: „Von meiner geringen Tat ist dies die 
Frucht". Auch nachdem er nach dem Tode seines 
Vaters zur Herrschaft gelangt war, stieB er, wenn er 
seinen groBen Glanz und seine Herrlichkeit betrachtete, 
diesen Ausruf aus. 

Eines Tages rOstete man in der Stadt ein Fest. 
Viel Volks vergnugte sich dabei. Damals hatte zu Be¬ 
nares ein Lohnarbeiter, der am Nordtore der Stadt 
wohnte und Wasser zu tragen pflegte, ein halbes Ma- 
saka erhalten und dies unter einem Steine der Mauer 
versteckt. Er lebte zusammen mit einer Armen, die sich 
auch daselbst durch Wassertragen ihren Unterhalt ver- 
diente. Diese sprach zu ihm: H Gebieter, in der Stadt 
wird ein Fest gefeiert; wenn du etwas besitzest, wollen 

*) Es wird in den Jatakas Ofters diese festliche Zeremonie 
der Bestitigung der Schwangerschaft erwfihnt. 
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auch wir uns dabei erfreuen." „Ja, ich habe etwas," 
antwortete er. „Wieviel denn, Gebieter?" „Ein halbes 
Masaka" (Pfennig). „Wo ist das Geld?" *Ich habe es 
am Nordtore unter einem Stein der Mauer versteckt; 
also ist sein Aufbewahrungsort zwOlf Yojanas weit 1 ) 
von hier entfernt. Hast aber auch du etwas zur Ver- 
ftigung?" Die Frau antwortete: „Ja, ich habe etwas." 
M Wieviel?" „ Auch ein halbes Masaka." „Sosind dein hal¬ 
bes Masaka und mein halbes Masaka zusammen ein ganzes 
Masaka. Davon kaufen wir uns for einen Teil eine Gir- 
lande, fur einen Teil wohlriechende Substanzen und far 
den dritten Teil Branntwein und wollen uns so am 
Feste erfreuen. Gehe und hole dein beiseite gelegtes 
halbes Masaka herbei!" 

Hocherfreut, da8 seine Gattin seinen Vorschlag an- 
genommen, erwiderte er: „Liebe, habe keine Sorge; 
ich werde das Geldstiick herbeiholen," und entfernte 
sich. Der Lohnarbeiter, der Elefantenstarke besafi, 
durcheilte die Strecke von sechs Yojanas, indem er zur 
Mittagszeit tlber den wie mit glUhenden Kohlen belegten 
heifien Sand dahinging aus Begierde nach dem Gelde 
vollerFreude, mit alten gelben Gewandem bekleidet und 
hinter das Ohr ein Palmblatt gesteckt, ganz von seinem 
Vorhaben erfollt; und er scbritt durch den Hof des 
kOniglichen Palastes, indem er ein Lied sang. 

Der Konig Uda}^a stand gerade an seinem gedff- 
neten Fenster; da sah er jenen daherkommen. Er dachte 
bei sich: „Wer ist dies, der ohne den Gluthauch zu be- 
achten voller Freude singend daherkommt? Ich will ihn 
fragen!" Und er schickte einen Mann zu ihm urn ihn her- 
beirufen zu lassen. Als aber dieser zu dem Lohnarbeiter 
kam und ihm sagte, der Konig lasse ihn zu sich rufen, 

*) Von Benares wird oft erzihlt, es habe sich zwOlf Yojanas 
(= 144 englische Meilen!) weit ausgedehnt. 
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entgegnete er: „Was geht mich der Kdnig an? Ich 
kenne den Konig nicht." Da wurde er mit Gewalt zuin 
KOnige gefuhrt und blieb ihra zur Seite stehen. Darauf 
sprach der Kdnig urn ihn zu fragen folgende zwei 
Strophen: 

„HeiB wie ’ne Kohle ist die Erde, 
wie gltth'nde Asche ist der Boden, 
und wahrend du dahineilst, singst du; 
belastigt dich die Hitze nicht? 

Von oben her brennt dich die Sonne, 
von unten her brennt dich der Sand, 
und wahrend du dahineilst, singst du; 
belastigt dich die Hitze nicht?" 

Als dieser des Kdnigs Worte vernahm, sprach er 
folgende dritte Strophe: 

„Die Hitze nicht belastigt mich, 
mich qualen der Begierde Gluten. 

Verschieden, KCnig, sind die Wiinsche; 
die qualen mich und nicht die Hitze." 

Darauf fragte ihn der Konig: „Was ist denn dein 
Wunsch?" Der Mann antwortete: „Ich, o Furst, lebte 
am Sudtore zusammen mit einer armen Frau. Diese 
fragte mich: ,Wir wollen das Fest begehen, Gebieter; 
hast du etwas in deinem Besitze? 4 Darauf sagte ich: 
,Ich habe meinen Schatz am Nordtore in der Mauer ver- 
borgen.' Sie schickte mich fort mit den Worten: ,Gehe 
und hole ihn; wir wollen uns beide erfreuen. 4 Diese 
ihre Rede verlaBt nicht mein Herz; wenn ich daran ge- 
denke, brennt mich die Glut der Begierde. Dies ist 
mein Zweck, o Kdnig." Dieser fuhr fort: „Was ist 
aber die Ursache deiner Freude, dafi du ohne auf den 
Gluthauch zu achten singend daherkommst?“ Er ant- 
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wortete: „0 FUrst, ich denke, wenn ich diesen Schatz 
geholt habe, werde ich mich mit ihr vergnOgen, und 
deshalb bin ich voll Freude und singe." 

Nun fragte der Kdnig weiter: „Wie aber, du 
Mann, betrSgt der Schatz, den du am Nordtore verborgen 
hast, hunderttausend Kahapapas?" „Nein, o Farst." 
„Betragt er fUnfzigtausend, vierzig, dreifiig, zwanzig, 
zehn, funf, vier, drei, zwei, ein Kahspapa, ein halbes 
Pada, vier Masakas, drei, zwei, ein Masaka?" Doch 
jener verneinte alle diese Fragen. Auf die weitere 
Frage, ob es ein halbes Masaka sei, antvvortete er: „Ja, 
o Fiirst, soviel betrfigt mein Geld; ich bin auf dem 
Wege dies zu holen und mich dann mit meiner Frau 
zu vergnOgen. Wegen meiner Freude und meines 
VergnOgens darOber belastigt mich auch nicht dieser 
Gluthauch." 

Darauf sprach zu ihm der Konig: „He, Mann, bei 
dieser Hitze gehe nicht dorthin; ich will dir das halbe 
Masaka geben." Doch jener entgegnete: „0 Furst, bei 
Eurer Rede beharrend werde ich dies annehmen und 
doch das andere nicht zugrunde gehen lassen; ich werde 
meinen Gang nicht unterlassen und auch dies annehmen." 
Der Konig fuhr fort: w He, Mann, kehre um, ich werde 
dir ein Masaka geben, zwei Masakas usw." Er steigerte 
die Summe weiter, bis er sagte: „Ich werde dir zehn 
Millionen, tausend Millionen, unermefilich viel Geld 
geben; kehre um." Aber immer antwortete der Mann: 
„0 Farst, ich nehme dies an und werde mir auch jenes 
andere holen." Nachdem er dann mit der Verleihung 
der GrofikaufmannswOrde und anderer Stellungen der- 
art bis zu der eines Vizekonigs versucht worden war, 
sagte der Kdnig: „Ich werde dir die Halfte meines 
KOnigreichs geben; kehre um." Da gab jener seine 
Zustimmung. 
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Darauf befahl der Kdnig seinen Ministern: „Gehet, 
ordnet meinem Freunde den Bart, lafit ihn ein Bad 
nehmen, schmiickt ihn und fiihrt ihn dann wieder hier- 
her!" Die Minister taten so. Der Kbnig teilte jetzt 
sein Reich in zwei Teile und gab jenern die H&lfte des 
Reiches. Man sagte von ihm: „Aus Liebe zu seinem 
halben Masaka hat er die Nordseite genommen", ob- 
wohl er soviel erhalten hatte. Er hiefi aber der Konig 
Halbmasaka. 

Wahrend sie nun einmiitig und eintrachtig die Re- 
gierung ftthrten, gingen sie eines Tages in den Park. 
Nachdem sie sich dort am Spiel erfreut, legte sich der 
Kbnig Udaya nieder und tat dabei sein Haupt in den 
SchoB des Kbnigs Halbmasaka. Als er aber in Schlaf 
gesunken war, zerstreuten sich allenthalben die Leute 
seiner Umgebung urn auch dem Spiele sich hinzugeben. 
Da dachte der Konig Halbmasaka: „Was soli ich be- 
standig mit der Haifte der Herrschaft? Ich werde ihn 
tdten und allein die Herrschaft ftlhren." Er zog sein 
Schwert und dachte: „Jetzt werde ich ihn treffen"; doch 
da kam ihm folgender Gedanke: „Dieser Konig hat 
mich, den armen, elenden Menschen zu seinesgleichen 
gemacht und mit grofier Macht ausgestattet. Jetzt ist 
in mir der Wunsch aufgestiegen einen solchen Ruhrn- 
verleiher zu tbten. Etwas Unziemliches farwahr habe 
ich getan." So kam er wieder zur Besinnung und 
steckte sein Schwert wieder ein. Aber noch ein zweites 
und ein drittes Mai kam ihm dieser Gedanke. 

Da dachte er: „Wenn dieser Gedanke immer wieder 
in mir aufsteigt, so kann er mich zu bOsen Taten ver- 
anlassen." Er warf sein Schwert zu Boden, weckte den 
Kdnig auf und fiel ihm zu FiiBen mit den Worten: 
„Verzeihe mir, Fttrst!" Dieser versetzte: „Lieber, du 
hast doch nichts gegen mich begangen?" „Doch, o GroB- 
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kdnig", war die Antwort, „ich tat das und das". Der 
Ktfnig erwiderte: „Darum verzeihe ich dir, mein Lieber. 
Wenn du es aber wiinschest, so ftihre die Regierung; 
ich werde dann der Vizekftnig und werde dir dienen." 

Doch jener antwortete: „0 FUrst, mich verlangt 
nicht nach dem t Throne; behalte du ihn. Ich aber will 
die Welt verlassen. Gesehen habe ich die Wurzel des 
Verlangens und dieses w&chst, wenn man es pflegt; 
von jetzt an aber will ich es nicht mehr pflegen." Und 
einen begeisterten Ausruf ausstoBend, sprach er folgende 
vierte Strophe: 

„Ich sah, o Lust, die Wurzel dein; 
wenn man dich pflegt, so wilchst du an. 

Ich aber werde dich nicht pflegen; 
bei mir, Lust, wirst du nicht gedeihen." 

Nach diesen Worten aber sprach er wiederum, uni 
der Menge, die in Liiste verstrickt war, die Wahrheit 
zu verkundigen, folgende fttnfte Strophe: 

„Die kleine Lust befriedigt nicht, 
mit vielem wird sie nicht ersattigt. 

Weh Ober eure dummen Reden; 
erkennet es, so lang ihr wachet." 

Nachdem er so viel Volks die Wahrheit verktindigt 
hatte, gab er dem Ktfnige Udaya seine Herrschaft zurttck 
und verliefi die Menge, die Tranen vergoB und weinte. 
Er begab sich nach dem Himalaya, wurde Asket und 
erlangte die Fiihigkeit zur Ekstase und die Erkenntnisse. 

Als dieser aber die Welt verlassen hatte, machte 
der Konig Udaya seinen Ausruf vollstSndig und ihn 
singend sprach er folgende sechste Strophe: 

„Von einer kleinen Tat ist dies far mich die Frucht, 
zu grofier Herrlichkeit ist Udaya gekommen. 
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Doch hat fUrwahr den bessern Teil erwiihlt der 

Jangling, 

der aufgab die Begierde und die Welt verlieB." 

Von dieser Strophe aber verstand niemand den 
Sinn. Eines Tages fragte ihn seine erstc Gemahlin 
nach der Bedeutung des Verses; aber er sagte cs nicht 
Er hatte aber einen Hofbader namens Gahgamala. Wenn 
dieser seinen Bart behandelte, so nahm er zuerst das 
Rasiermesser zur Hand und dann entfernte er die Haare 
mit seiner Haarzange. Wenn nun das Rasiermesser in 
Tatigkeit war, war es dem Kdnige wohl; wenn ihm 
aber die Haare ausgerissen wurden, war es ihm unan- 
genehm. Zuerst wollte er ihm immer einen Wunsch 
gewahren, dann aber wOnschte er ihm den Kopf zu 
spalten. 

Eines Tages sprach er zur Konigin: „Liebe, unser 
Hofbader ist ein Tor" und erzShlte ihr die Sache. Als 
sie dann fragte, was da zu tun sei, sagte er: „ Zuerst 
soil er die Haare wegnehmen und dann erst das Rasier¬ 
messer gebrauchen." Jene lieB den Barbier zu sich rufen 
und sagte zu ihm: „Lieber, wenn du jetzt dem Kbnig 
den Bart behandelst, so fasse zuerst die Haare und dann 
wende das Rasiermesser an. Wenn dann der KOnig 
sagt, du sollest einen Wunsch auBern, so sprich: ,0 
Filrst, etwas anderes wilnsche ich nicht, sondern erklart 
mir nur den Sinn der Strophe, die Ihr begeistert singt. 1 
Ich aber werde dir dafdr viel Geld geben." 

Jener gab seine Zustimmung. An dem Tage, da er 
den Bart des Kftnigs zu behandeln hatte, nahm er zu¬ 
erst die Zange zur Hand. Als der KOnig rief: „Wie, 
sag’ ich, Gahgamala, du tust es ja nicht der Reihe 
nach?", antwortete er: „0 FOrst, die Barbiere tun auch 
manchmal nicht der Reihe nach;" er zog zuerst die Haare 
aus und dann rasierte er ihn. Da sprach der Kbnig: 
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„Aufiere einen Wunsch!" Der Barbier erwiderte: „0 
Ftirst, etwas anderes begehre ich nicht, sondern erklart 
mir nur den Sinn Eures begeisterten Ausrufes!" Da 
sich der Kenig schamte zu erzahlen, was er in der 
Zeit seiner Armut getan, sagte er: „Lieber, was hat 
dieser Wunsch fUr dich far einen Sinn? Aufiere einen 
anderen!" Doch der Barbier wiederholte: „Gewahre 
mir nur diesen, o Farst." 

Aus Furcht die Unwahrheit zu sagen willigte der 
Konig ein. Nachdem er in der Art, wie im Kummasa- 
pincja-jataka 1 ) auseinandergesetzt ist, alles angeordnet 
und sich auf seinem Thronsessel niedergelassen hatte, 
sprach er: „Ich, o Gangamala, war in meiner frdheren 
Existenz in dieser Stadt" usw. Nachdem er dicse ganze 
frUhere Begebenheit erzahlt hatte, fagte er hinzu: „Dies 
ist die Veranlassung zu der ersten Halbstrophe. Mein 
Freund aber hat die Welt verlassen und ich muB er- 
mudet die Herrschaft weiter fuhren; aus diesem Grunde 
sage ich die letzte Halbstrophe." So erklarte er die 
Bedeutung seines begeisterten Gesanges. 

Als dies der Barbier hOrte, dachte er: „Durch die 
halbe Erfallung der Uposathabestimmungen ist derKbnig 
zu solchem Glanze gelangt. Das Gute muB man aben; 
wie, wenn ich jetzt die Welt verliefie und mir selbst 
dadurch Rettung verschaffte?" Als er dies bedacht 
hatte, verliefi er die Gemeinschaft mit alien seinen Ver- 
wandten und BesitztUmern, bat den Konig urn Erlaub- 
nis die Welt zu verlassen und zog in den Himalaya, 
wo er der Weisen Weltflucht bestatigte. Er erhob sich 
zu den drei Einsichten a ), starkte seinen abernatOrlichen 
Blick und gelangte zur Warde eines Paccekabuddha. 

*) Jataka 415; Qberseizt obcn S. 441— 45 °- 

*) Diese sind die Einsicht von der Unbestifndigkeit, dem Lei¬ 
den und der Unbestandigkeit aller Dinge. 

Dutoit, Jnlakam. Ill. 
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Er erhielt Almosenschale und Obergewand durch seine 
Wunderkraft und weilte ftinf oder seclis Jahre an dem 
Berge Gandhamadana. 

Da dachte er: „Ich will den Kdnig von Benares 
besuchen." Er kam durch die Luft doithin und lieB 
sich im Parke auf dem kOniglichen Steinsitze nieder. 
Der Parkwachter erkannte ihn und meldete dem Konig: 
„0 Ftirst, Gangamala ist ein Paccekabuddha geworden: 
er ist durch die Luft herbeigekommen und sitzt ini 
Parke." Als dies der KOnig hOrte, brach er eiligst auf 
urn den Paccekabuddha zu begrUfien. Auch die Mutter 
des Konigs ging mit ihrem Sohne. 

Als nun der Konig in den Park kam, begriiBte er 
ihn ehrfurchtsvoll und setzte sich ihm zur Seite saint 
seinem Gefolge. Indem der Asket eine liebenswOrdige 
Unterhaltung mit dem Ktfnige begann, fragte er: „Nun, 
Brahmadatta, bist du voll Eifer, fahrst du in Gerechtig- 
keit deine Regierung, spendest du Almosen und tust du 
noch andere gute Werke?" So ftihrte er, indem er den 
K6nig mit seinem Familiennamen benannte 1 ), mit ihm 
eine liebenswUrdige Unterhaltung. 

Da dies des Kdnigs Mutter hOrte, dachte sie: „Dieser 
niedrig geborene Fleckenreiber, dieser Barbierssohn kennt 
sich selbst nicht; meinen Sohn, den Herm der Erde, 
der aUs fOrstlicher Familie stammt, redet er mit seinem 
Namen Brahmadatta an!" Und zornig sprach sie fol- 
gende siebente Strophe: 

„Asketen geben bdse Taten auf; 
sie h6ren auf Barbier zu sein und Tflpfer. 
Asketen sind voll Stolz, o Gangamala, 
und reden auch den Kdnig an mit Namen." 

Um seine Mutter zurechtzuweisen und den Vorzug 

’) Nur der Hohergestellte dart den Niedrigcrcn mil Namen 
anreden. 



des Paccekabuddha zu verktlndigen sprach aber der 
Konig folgende achte Strophe: 

w Da kbnnt ihr nun mit eignen Augen sehen, 
was der Erfolg von Liebe und Geduld; 
doch den, der sich vor jedermann verneigte, 
den laBt uns ehren, Kbnig wie Minister." 

Als so der Konig seine Mutter zurechtgewiesen, 
erhob sich die ubrige Volksmenge und sagte: „Und 
doch ist es fUr einen so Niedriggeborenen unpassend 
Euch mit Namen anzureden." Aber der Kdnig sprach 
urn die Volksmenge zu tadeln und den Vorzug von 
jenem zu schildern folgende Schlufistrophe: 

„0 saget nichts vom weisen Gangamala, 
der auf dem Pfad der Wahrheit wohl bewandert; 
denn dieser Uberschritt den Ozean, 
jenseits von dem man ohne Kuiumer lebt." 

Nach diesen Worten bezeigte der Kbnig dem Pacce¬ 
kabuddha seine Ehrfurcht und sprach: „Herr, verzeihet 
meiner Mutter." „Wir verzeihen ihr, o GroBkdnig," 
antwortete dieser. Auch das Gefolge des Konigs bat 
ihn um Verzeihung. Darauf bat ihn der Kbnig urn 
seine Zustimmung, daB er bei ihm wohnen bleiben 
wolle. Der Paccekabuddha aber gab diese Einwilligung 
nicht, sondern unter den Augen des KOnigs und seines 
Gefolges erteilte er in der Luft stehend dem Konige 
noch eine Ermahnung und kehrte nach dem Berge 
Gandharaadana zurQck. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
fiigte er hinzu: „So, ihr Laienbrtlder, ist es geziemend 
die Uposatharegeln zu beobachten." Dann verband er das 
Jataka mit folgenden Worten: „Dcr damalige Pacceka¬ 
buddha ging zum vblligen Nirvana ein; der KOnig Halb- 
m5saka war Ananda, die Kbnigin war die Mutter Rahulas, 
der KOnig Udaya aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Gangamala. 


32 * 
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422. Die Erzflhlung von Cetiya. 

„Wenn man das Recht schlagt, schl&gt es wieder." 
Dies erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, 
mit Beziehung darauf, wie Devadatta in die Erde versank. 
An diesem Tage namlich begannen die Mdnche in der 
Lehrhalle folgendes Gesprach: „ Freund, Devadatta ist 
wegen seiner LGgen in die Erde versunken und in die 
Avlci-Hdlle gekommen." Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welch er Unterbaltung, ihr MOncbe, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und 
der," sprach er: „Nicht allein jetzt sondern auch frQher 
schon ist er in die Erde versunken." Nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem lebte im ersten Weltalter der Kfinig Mah&- 
sammata 1 ) ein Asamkheyya J ) lang. Dessen Sohn hiefi 
Roja, der Sohn des Roja war Vararoja, dessen Sohn 
hiefi Kalyana, der Sohn des Kalyana war Varakalyana, 
der des Varakalyana hiefi Uposatha, der des Uposatha 
hiefi Mandhatar, der Sohn des Mandhatar war Vara- 
mandhatar, dessen Sohn hiefi Cara und der Sohn des 
Cara hiefi Upacara. Man nannte ihn aber auch Apacara. 
Dieser regierte im Reiche Cetiya in der Stadt Sotthivatl 
und er war mit vier Wundergaben ausgestattet: Er 
wandelte oben und ging in der Luft, vier GottersOhne 
behflteten ihn auf den vier Seiten mit Schwertern in 
der Hand, von seinem Kdrper ging ein Duft von Sandel- 
holz aus, von seinem Munde der Duft von Lotos. 

Sein Hauspriester war der Brahmane Kapila. Der 
jOngere Bruder des Brahmanen Kapila, Korakalamba mit 
Namen, hatte mit dem KOnige bei einem Lehrer die Kiinste 


’) Diese AufzShlung der altesten KOnige findet sich u. a. auch 
im Jataka 258; vgl. Band II, S. 355 ff. 

®) Ein Asaipkhcyya (eigentlich — unermeBlich} ist iooooooo 1 * 
also 1 mit 140 Nullen. 
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erlernt und war sein Jugendfreund. Als er noch jung war, 
hatte ihm der jetzige Konig versprochen, wenn er zur 
Herrschaft gelangt sei, werdeerihm dieHauspriesterstelle 
verleihen. Nachdera er aber auch auf den Thron ge- 
kommen war, brachte er es nicht Uber sich, den Haus- 
priester seines Vaters, den Brahmanen Kapila von der 
Hauspriesterstelle zu entfernen. Wenn der Hauspriester 
zu ihm kam um ihm seine Aufwartung zu machen, be- 
zeigte er ihm seine Ehrfurcht aus Respekt vor ihm. 

Der Brahmane merkte dies und dachte: „Die Herr¬ 
schaft ubt man am besten mit Gleichaltrigen aus; ich 
will den Ktfnig um Erlaubnis fragen und die Welt ver- 
lassen." Und er sprach zum Konige: „0 Furst, ich 
bin alt In meinem Hause ist ein junger Mann; 
mache den zum Hauspriester. Ich aber will die Welt 
verlassen." Nachdem er vom Konige die Erlaubnis er- 
halten, lieB er seinem Sohne die Hauspriesterstelle 
verleihen; er selbst ging in den Park des Kdnigs und 
betatigte dort die Weltflucht der Weisen. Er erlangte 
die Fahigkeit zur Ekstase und die Erkenntnisse und lebte 
dort zusammen mit seinem Sohne. 

Da dachte Korakalambaka: „Dieser hat, trotzdem 
er die Welt verlaBt, mir nicht seinen Posten ttbertragen" 
und er fafite einen HaB gegen seinen Bruder. Als sich 
eines Tages der Konig behaglich mit ihm unterhielt 
und ihn fragte: „ Korakalambaka, du versiehst nicht die 
Hauspriesterstelle?", antwortete er: „Nein, o Furst, ich 
versehe sie nicht, sondem mein Bruder versieht sie." 
„Ist denn nicht dein Bruder Asket geworden?" „Ja, 
er hat die Welt verlassen, seinen Posten aber hat er 
seinen Sohne abertragen." „Was willst du deshalb 
tun?" „0 Fflrst, ich bin nicht imstande meinen Bruder, 
der in der nattirlichen Reihenfolge zu seinem Posten 
gelangt ist, da von zu entfernen." 
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Da sprach der KOnig: „Wenn es sich so verhiilt, 
werde ich dich zum altern raachen und den anderen 
fur jUnger als dich erklaren." „Wie willst du dies er- 
reichen, o Furst?" ,,Durch eine Unwahrheit". Doch 
jener sagte: ,,Wie, o Fflrst, wifit Ihr nicht, wie mein 
Bruder mit grofier Wundergabe und Weisheit aus- 
gestattet ist? Er wird Euch durch ein Wunder 1 ) tau- 
schen; er wird machen, als ob die vier Gottersdhne ver- 
schwunden seien; er wird von Eurem Korper und 
Eurem Munde den Dufc verwandeln, als ob er ein ilbler 
Geruch sei; er wird machen, als ob Ihr aus der 
Luft herabsteigen und auf der Erde stehen miifitet. Es 
wird Euch vorkommen, als wUrdet Ihr in die Erde ver- 
sinken; dann werdet Ihr bei Euren Worten nicht fest- 
bleiben kbnnen." Der Kdnig antwortete: „Mache Du 
nur keine Anspielung; ich werde es tun kOnnen." 
„Wann werdet Ihr es tun, o Furst?" „Am siebenten 
Tage von jetzt an.“ 

Diese Rede wurde in der ganzen Stadt bekannt. 
„Der Konig wird durch eine Luge den Alteren jung 
machen und den Posten dem Jangeren geben. Wie 
sieht denn eine Luge aus? Ist sie dunkelblau oder 
gelb oder von noch anderer Farbe?“ Solche Gedanken 
bewegten die Menge. Damals nSmlich war die Zeit, 
wo die Welt die Wahrheit sprach; etwas derartiges 
wie eine Ltlge kannte man nicht. 

Auch der Sohn des Hauspriesters horte diese Er- 
zahlung und sagte zu seinem Vater: „Vater, der Konig 
will durch eine Luge Euch jung machen und unsern 
Posten raeinem Onkel geben." Doch sein Vater ant¬ 
wortete: „Mein Sohn, der Konig wird auch durch eine 


') Ich nehme die Lcsart einer Handschrift „abbhuiam" statt 
des ilberlieferten „abhatam" an. 
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Liige nicht imstande sein uns unsern Posten wegzu- 
nehmen. An welchem Tage aber wird er es tun?" 
*Am siebenten Tage von heute an." „Melde es mir 
also dann!" 

Am siebenten Tage versammelte sich eine groBe 
Menge von Menschen in dem Hofe des kdniglichen 
Palastes uni die Luge anzusehen und sie schlugen Banke 
fiber Banke auf. Der Jangling ging hin und meldete 
es seinem Vater. Nun kam der KOnig mit allem Schmuck 
geziert heran und stellte sich inmitten der Volksmenge 
im Hofe des Palastes in die Luft. Der Asket kam 
durch die Luft herbei, breitete vor dem Konige ein Fell 
zum Niedersitzen aus und setzte sich in der Luft mit 
gekreuzten Beinen nieder. 

Hierauf fragte er den KOnig: „Ist es denn wahr, 
daB du, o GroBkdnig, durch eine Luge den Jangeren 
zum Alteren machen und ihm den Posten geben willst?" 
„Ja, o Lehrer, antwortete der Konig, „so habe ich ge- 
tan.“ Darauf sprach der Asket um ihn zu ermahnen: 
„0 GroBkonig, eine LOge ist etvvas DrQckendes, das die 
VorzOge aufhebt Sie bewirkt, daB man in den vier 
Hollen wiedergeboren wird. Ein Kbnig, der lagt, schlagt 
das Recht; wenn er aber das Recht schlagt, wird er 
selbst geschlagen." Und er sprach folgende erste Strophe: 

, t Wenn man das Recht schlagt, schlagt es wieder; 
doch schlagt es nicht, wird's nicht verletzt. 

Daruin verletze nicht das Recht, 
damit es dich nicht wieder schlage." 

Um ihn noch weiter zu ermahnen fugte er hinzu: 
„Wenn du, o GroBkbnig, eine Luge aussprichst, so 
werden deine vier Wundergaben verschwinden." Und 
er sprach folgende zweite Strophe: 
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„Wenn einer sagt die Unwahrheit, 
so gehn die Gotter von ihm fort, 
nach Faulnis wird der Mund ihm riechen 
und in der Luft kann er nicht bleiben, 
wenn er mit Wissen einer Frage 
in falscher Weise Antwort gibt.“ 

Als dies der KOnig hdrte, schaute er voll Furcht 
den Korakalambaka an. Aber dieser sagte zu ihm: 
„Fttrchte dich nicht, o GrofikOnig! Habe ich dir dies 
nicht schon zuvor erzahlt?" usw. 

Nachdem nun der Konig des Kapila Wort ver- 
nommen, brachte er seine eigene Rede vor und sprach: 
„Herr, du bist der Jungste; der Alteste ist Korakalam- 
baka." Sobald er aber diese Luge ausgesprochen hatte, 
riefen die GdttersOhne: „Bei einem solchen Ltigner wollen 
wir die Wache nicht Ubernehmen;" sie warfen ihre 
Schwerter ihm zu Ftlfien und verschwanden. Sein Mund 
bekam einen ublen Geruch wie von einem faulen 
Huhnerei, sein Kdrper roch wie ein gebffneter Abort. 
Aus der Luft fiel er ab und kam auf die Erde zu stehen; 
so verliefien ihn seine vier Wundergaben. 

Der grofie Hauspriester aber sagte zu ihm: „Filrchte 
dich nicht, o GrofikOnig; wenn du die Wahrheit sagst, 
werde ich wieder alles machen wie zuvor." Und er 
sprach folgende dritte Strophe: 

„Wenn du die Wahrheit sagst, o Kdnig, 
so wirst du wieder wie zuvor; 
doch wenn du weiter ltigst, o Konig, 
bleibst, Cetiya 1 ), du auf der Erde.“ 

Aber obwohl er sagte: „Sieh, Grofikdnig, infolge 
deiner ersten Liige sind dir deine vier Wundergaben 

') Die Fflrsten werden oft mit dem Namen ihres Volkes be- 
zeichnet. 
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verschwunden. Merke auf! Jetzt kannst du es noch 
bewirken, dafi es wird wie zuvor," sprach der Konig: 
„Durch diese Tat wollt Ihr mich nur betrUgen" und 
sagte zum zweiten Mai die Ltige. Da sank er bis an 
den KnOchel in die Erde ein. Abermals warnte ihn 
der Brahmane mit den Worten: „So merke doch auf, 
o GroSkbnig" und sprach folgende vierte Strophe: 

„Zur Unzeit regnet es bei ihm, 
zur rechten Zeit gibt’s keinen Regen 
bei dem, der wissend auf die Frage 
in falscher Weise Antwort gibt." 

Nachdem er ihm abermals gesagt: „Infolge deiner 
Ltige bist du bis an den KnOchel in die Erde einge* 
sunken; merke doch auf, o GrofikOnig," fiigte er folgende 
ftinfte Strophe hinzu: 

„Wenn du die Wahrheit sagst, o KOnig, 
so wirst du werden wie zuvor; 
doch wenn du weiter ltigst, o Konig, 
versinkst du, Cetiya, in die Erde." 

Jener aber sagte zum dritten Male: „Du, Herr, 
bist der Jiingere, Korakalambaka ist der Altere." Dar- 
auf versank er bis zum Knie in die Erde. Der Haus- 
priester sprach abermals: „Verstehe es doch jetzt 
wenigstens, o GroBkbnig" und ftigte folgende zwei 
Strophen hinzu: 

„Zwiefach gespalten ist die Zunge 
wie bei der Schlange, Volkerftlrst, 
bei dem, der wissend auf die Frage 
in falscher Weise Antwort gibt. 

Wenn du die Wahrheit sagst, o Konig, 
so wirst du werden wie zuvor; 
doch wenn du weiter ltigst, o KOnig, 
sinkst, Cetiya, du noch tiefer ein." 
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Er schloS mit den Worten: „Auch jetzt noch kann 
man erreichen, dafi es werde wie zuvor." Der Ktfnig 
aber hSrte nicht auf seine Rede, sondern sprach zum 
vierten Male die Luge aus: „Du, Herr, hist der Jttngere, 
Korakalambaka ist der Altere." Da versank er bis zur 
Hofte in die Erde. Der Brahmane aber sagte wieder: 
„So verstehe es doch, o GroBkGnig," und sprach die 
zwei weiteren Strophen: 

„Die Sprache geht bei ihm verloren 
wie bei dem Fische, Volkerfilrst, 
wenn einer wissend auf die Frage 
in falscher Weise Antwort gibt. 

Wenn du die Wahrheit sagst, o Ktinig, 
so wirst du werden wie zuvor; 
doch wenn du weiter liigst, o Ktinig, 
sinkst, Cetiya, du noch tiefer ein." 

Doch derKOnig sagte zum ftinften Male: „Du,Herr, 
bist der JOngere, Korakalambaka ist der Altere.' 1 Da 
sank er bis an den Nabel in die Erde ein. Der Brah¬ 
mane aber ermahnte ihn wieder: „So merke es doch, 
o GroBkSnig;" und er sprach folgende zwei Strophen: 

„Nur Tdchter werden ihm geboren 
und keinen Sohn kann er erzeugen, 
wenn einer wissend auf die Frage 
in falscher Weise Antwort gibt. 

Wenn du die Wahrheit sagst, o Konig, 
so wirst du werden wie zuvor; 
doch wenn du weiter lilgst, o KGnig, 
sinkst, Cetiya, du noch tiefer ein." 

Der Konig aber hdrte nicht darauf, sondern sprach 
zum sechsten Male die Liige aus. Da versank er bis 
an die Brust in die Erde. Abermals warnte ihn der 
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Brahmane mit den Worten: „So merke doch auf, o 
GroBkOnig," und er sprach folgende zwei Strophen: 

„Die Kinder bleiben nicht bei ihm, 
sie gehen fort nach alien Seiten, 
wenn einer wissend auf die Frage 
in falscher Weise Antvvort gibt. 

Wenn du die Wahrheit sagst, o Konig, 
so wirst du werden wie zuvor; 
doch wenn du weiter lOgst, o Konig, 
sinkst, Cetiya, du noch defer ein.“ 

Durch die Schuld seiner Verbindung mit einem 
schlechten Freunde aber hOrte der Konig auch auf diese 
Worte nicht und log zum siebenten Male. Da Offnete 
sich ihm dieErde; aus der Avlci-Holle kam eine Flamme 
hervor und nahm ihn mit sich. 

„Den Weisen huldigtc der KOnig 
und wandelt' frtlher in der Luft; 
und dann versank er in die Erde 
und fand den Tod, der Niedrige. 

Drum loben auch die Weisen nicht, 
wer sich Parteilichkeit ergibt; 
doch wessen Herz nicht bOse ist, 
des Wort ist stets der Wahrheit voll." 

Diese Strophen sprach der vdllig Erleuchtete. 

Die Volksmenge aber geriet in groBe Furcht, indem 
sie dachte: „Der Kdnig Cetiya hat den Asketen ge- 
scholten, hat gelogen und ist dadurch in die Avlci-Holle 
gestUrzt." Die fOnf Sohne des Konigs kamen herbei 
und sprachen: „Helft uns." Der Brahmane erwiderte: 
„Meine Lieben, Euer Vater hat das Recht verletzt, die 
Unwahrheit gesagt, einen Weisen gescholten und ist 
deshalb in die Avlci-Holle gekommen. Wenn namlich 
das Recht verletzt wird, so verletzt es wieder. Ihr aber 
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diirft nicht hier bleiben." Und er sprach zu deni altesten 
unter ihnen: „Gehe, mein Sohn, verlasse die Stadt durch 
das Osttor und gehe gerade aus. Da wirst du einen 
ganz weifien, herrlichen Elefanten finden, der mit sieben 
Teilen 1 ) den Boden bertihrt. Dies ist dir das Zeichen, 
da8 du hier eine Stadt erbauen und darin wohnen sollst; 
die Stadt aber soil Hatthipura (= Elefantenstadt) heiBen!" 

Zum zweiten sich wendend sprach er: „Du, mein 
Lieber, verlasse die Stadt durch das Sudtor und gehe 
geradeaus. Da wirst du ein ganz weifies, herrliches 
RoB finden. Dies soli dir das Zeichen sein, dafi du 
hier eine Stadt erbauen und darin wohnen sollst; die 
Stadt aber soli Assapura (= Pferdestadt) heiBen." 

Zum dritten sprach er: „Du, mein Lieber, verlasse 
durch das Westtor die Stadt und gehe gerade aus. 
Da wirst du einen MahnenlOwen finden. Dies sei dir 
das Zeichen, daB du hier eine Stadt erbauen und darin 
wohnen sollst; die Stadt soil Sihapura (=> Lftwcnstadt) 
heiBen." 

Zum vierten gewendet sprach er: „Du, mein Lieber, 
verlasse durch das Nordtor die Stadt und gehe gerade 
aus; da wirst du einen aus alien Arten der Kostbar- 
keiten hergestellten Wagenkorb finden. Dies sei dir 
das Zeichen, daB du an dieser Stelle eine Stadt erbauen 
und darin wohnen sollst; die Stadt aber soli Uttara- 
pancala*) heiBen." 

Zum fUnften sich wendend sprach er: „Mein Lieber, 
du darfst an diesem Orte nicht bleiben. Errichte in dieser 
Stadt einen groBen Reliquienhiigel, verlasse dann die 
Stadt und gehe in nordwestlicher Richtung gerade aus. 

*) Namlich mit dem Kdrper, den Hauern und den vier Beinen. 

’) Das Wort bedeutet: „Die FOnfleute von Norden". Eine 
Handschrift hat auch „paficacakkam“ (= fQnfteiliger Wagen) statt 
..cakkapafijara" (— Wagenkorb). 
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Unterwegs wirst du zwei Berge sehen, die aneinander 
anstoBen und dabei den Laut ,daddara‘ hervorbringen. 
Dies sei dir das Zeichen, dab du an dieser Stelle eine 
Stadt erbauen und dort wohnen sollst; die Stadt aber 
soil Daddarapura (= Daddarastadt) heiBen." 

Die fiinf Leute aber gingen nach diesen Zeichen aus, 
grundeten ebenda Stadte und wohnten daselbst. 

Nachdem der Meistcr diese Unterweisung beschlossen 
hatte, sagte er nocb: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, son- 
dern auch frQher schon hat Devadatta gelogen und ist 
darum in die Erde versunken." Dann verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten: „Damals war der KOnig 
Cetiya Devadatta, der BrShmane Kapila aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Cetiya. 


423. Die Erzahlung von den Sinnen. 

,,Wcr sich in dieGcwalt der Sinne.“ Dies erzahlte der 
Meister, da cr im Jctavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Verlockung durch die frGhere Frau. Zu Savatthi nSm- 
lich dachte cin Sohn aus guter Familie, nachdem er die 
Predigt des Meisters vernommen hatte: „Wenn man in¬ 
mitten des Hauses wohnt, kann man nicht den ganz voll- 
standigen, ganz lauteren Wandel in Reinheit betatigen. 
Ich will in der zum Heile fQhrenden Lehre Mdnch werden 
und meinem Leiden ein Ende machen." Er Qbergab Haus 
und VermCgen an seine Frau und seine Kinder und bat 
den Meister um Aufnahme in den Orden. Der Meister liefi 
ihm die Aufnahme in den Orden erteilcn. 

Wenn er aber mit seinen Lehrern und Unterweiscrn 
seinen Almosengang machte, so erhieit er wegen seiner 
Neuhcit und wegen der groficn Anzahl der Mflnche weder 
im Hause einer Familie noch in der Versammlungshalle 
einen Sitz, sondem.er bekam nur am Ende der Neulinge 
im Orden einen Stuhl oder eine Bank. Seine Nahrung 
wurde ihm auf einem Loffel vorgcworfen; er erhieit nur 
Schleim aus zerbrOckelten Reisklumpen oder verdorbenen, 
trockenen Kuchen oder verbrannte, trockene Sprossen; 
aber er bekam auch davon nicht so viel um salt zu werden. 
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Wenn er nun seinen Teil erhalten, ging er damit zu 
seiner frOheren Frau. Diese nahm ihra die Almosenschale 
ab, begrtlBte ibn erfurchtsvoll, nahm von seiner Schale die 
Speise weg und gab ihin gut zubereiteten sauren Schleim, 
Reisbrei, Suppe und Sauce. Von Lust nach Wohl- 
geschmack gefesselt konnte der Alte seine frOhere Frau 
nicht aufgeben. 

Da dachte sie: „Ist er nun wieder an inich gefesseltV 
Ich will ihn auf die Probe stellen." Eines Tages lieB sie 
einen Mann vom Lande sich mit weiBcr Tonerde waschen 
und in ihrem Hause Platz nehinen; auch einige andere Leute 
von ihm lieB sic ihn mitbringen und setzte ihnen etwas zu 
essen und zu trinken vor. Kauend und schlflrfcnd saBen 
sie da. Am Haustore lieB sie einen Wagen aufstellen und 
an dessen Rader Ochsen spannen. Sie selbst aber setzte 
sich in einen hinteren Raum und backte Kuchcn. 

Da kam der Alte und trat in die Tore. Als ihn ein 
anderer Alter sah, sagte er ihr: „Edle, ein Thera steht 
an der Thure." „BegrGBe ihn und lasse ihn ein andermal 
kommen," erwiderte die Frau. Obwohl aber jencr immer 
wieder sagte: „Kommet ein andermal, Herr," sah er, daB 
der Alte nicht fortging, und er meldete der Frau: „Edlc, 
der Thera geht nicht." Da kam sie herbei, hob den Vor- 
hang in die Hbhe und schaute hinaus. Sie rief: „Holla, 
das ist der Vater meiner Kinder," ging hinaus, begrQBtc 
ihn, nahm ihm die Almosenschale ab und lieB ihn ins 
Haus eintreten. Hier setzte sie ihm ein Mabl vor und 
sprach zu ihm ehrfurchtsvoll am Ende der Mahlzeit: „Herr, 
Ihr erreicht noch hier aut Erden die Heiligkeit. Wir sind 
die ganze Zeit uber in kein andres Haus gegangen; in 
einem Hause aber, das keinen Herrn hat, kann man auf 
die Dauer nicht wohnen. Wir w&hlen jetzt ein anderes 
Haus; wir wollen weit auf das Land hinaus gehen. Strebet 
ohne UnterlaB; wenn ich eine Schuld habe, so verzeiht 
sie mir." 

Als der Alte das hOrte, war es ihm, als sollte ihm 
das Herz brechen. Er sprach zu ihr: „Ich kann dich nicht 
verlassen. Gehe nicht fort! Ich will wieder in die Welt 
zuruckkehren. Schicke mir an den und den Ort ein Ge- 
wand; ich will Almosenschale und Obergewand zurUck- 
geben und dann zu dir zurOckkehren." Sie gab ihre Zu- 
stimmung dazu. 

Darauf ging der Alte in das Kloster und wollte seinen 
I.ehrem und Unterweisern Almosenschale und Obergewand 
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zurQckgeben. Als sie ihn fragten: „Warura tust du so?“, 
antwortete er: „Ich kann meine frtlhere Frau nicht ver- 
lassen, ich will in die Welt zurtickkehren." Da fuhrten 
sie ihn gegen scinen Willen zum Meister hin. Als dieser 
fragte: „Warum, ihr Mbnche, bringt ihr diesen gegen 
seinen Willen herbei?", sprachen sie: .Herr, dieser ist 
unzufrieden und will wieder in die Welt zuruckkehren." 
Darauf fragte jenen der Meister: „Ist cs wahr, daB du 
unzufrieden bist?" Auf seine bejahende Antwort fragte 
der Meister weiter: „Wer hat dich unzufrieden gemacht?" 
und jener erwiderte: „Meine frOhere Frau, Herr. 4 ' Da 
sprach der Meister: „0 Mbnch, diese Frau bringt dir 
Schaden. In frUherer Zeit wurdest durch sie der vier- 
fachen Ekstase beraubt und gerietest in groBes UnglQck; 
durch mich aber wurdest du von diesem UnglOck erldst 
und erhieltest die verlorene Fahigkeit zur Ekstase wieder." 
Nach diesen Worten erz&hlte er folgende Bcgebenheit aus 
dcr Vcrgangenbeit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
nahm der Bodhisattva durch dessen Hauspriester im 
SchoBe von dessen Gattin seine Wiedergeburt. Am 
Tage seiner Geburt erglSnzten in der ganzen Stadt die 
Waffen; daher gab man ihm den Namen Jung-Jotipala 
(= Glanzbewahrer). Als er herangewachsen war und 
zu Takkasila alle Ktinste erlernt hatte, zeigte er deni 
KOnige seine Kunst. Doch gab er seine angesehene 
Stellung auf, verlieB ohne jemand etwas davon wissen 
zu lassen durch das Haupttor die Stadt und zog in den 
Wald. Hier betStigte er in der ihm vom Gott Sakka 
gegebenen Kavitfhaka-Einsiedelei die Weltflucht der 
Weisen und erlangte die Fahigkeit zur Ekstase und die 
Erkenntnisse. 

Wahrend er dort weilte, scharten sich um ihn viele 
hundert Asketen. Es war eine groBe Versammlung; 
hundert AnfQhrer der Schuler waren da. Von ihnen 
verlieB ein Weiser namens Salissara die Einsiedelei 
Kavifthaka und vvohnte im Lande Seratjha an einem 
Flusse namens Satodika, umgeben von vielen tausend 
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Asketen. Ein Weiser namens Meiidissara wohnte im 
Reiche des KOnigs Pajaka bei einem Dorfe namens 
Lambacojaka, auch umgeben von vielen tausend Asketen. 
Der weise Pabbata wohnte in der Nahe von einer 
Waldgegend, umgeben von vielen tausend Asketen. 
Der weise Kajadevala wohnte im Avantl-Sitdlande 1 ) bei 
einem schattigen Berge, umgeben von vielen tausend 
Asketen. Der weise Kisavaccha wohnte allein bei der 
Stadt Kumbhavatl, die dem KOnig Dandaka gehflrte, in 
einem Parke. Der Asket Anusista aber war der Auf- 
warter des Bodhisaltva und blieb bei ihm wohnen. 

• Der Asket Narada aber, der jtingere Bruder des 
Kajadevala, wohnte allein im Mittellande im Aranjara- 
Gebirge in einer Bergkette in einer SteinhShle. Un- 
weit von dem Aranjara-Gebirge aber befand sich ein 
dichtbevdlkerter Flecken. Dazwischen war ein grofier 
Flufi, in diesen FluB stiegcn viele Menschen hinab um 
zu baden; auch Dirnen von hOchster SchOnheit setzten 
sich an das Ufer dieses Flusses um die Manner zu 
verlocken. 

Als der Asket Narada eine von ihnen sah, verliebte 
er sich in sie; er verlor die Fahigkeit zur Ekstase und 
lag ohne Nahrung zu sich zu nehmen ganz ausgetrocknet 
von seiner Leidenschaft auf seinem Lager. Als aber 
sein Bruder Kajadevala 2 ) im Geiste Umschau hielt, 
merkte er diese Begebenheit; er kara durch die Luft 
herbei und ging in die Hohle hinein. Als Narada ihn 
sah, fragte er: „Warura bist du gekommen, Herr?" 
„Der Herr ist krank; darum bin ich gekommen um 
den Herrn zu pflegen." Aber Narada erwiderte: „Etwas 

') Mit Dakkhinapatha ist oft das heutige Dekhan gemeint. 

*) Dieselben zwei Namen K. und Asita, die beide u schwarz" 
bedeuten, fiihrt auch der Seher Asita, der im Leben des jungen 
Buddha eine Rolle spielt. 
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Unwahres sagst du, Herr, etwas Erlogenes und Falsches 
sagst du;" und er tadelte ihn wegen der Unwahrheit. 
Kaladevala aber dachte: „Man darf ihn nicht aufgeben/' 
und er brachte den Salissara, den Mepcfissara und den 
Pabbatissara herbei. Der andere aber wies auch sie 
zurtlck, weil sie die Unwahrheit gesagt hatten. 

Jetzt dachte Kaladevala: „Ich will den Meister 
Sarabhanga herbeiholen"; er begab sichdurch die Luftzu 
ihm hin und brachte ihn herbei. Als dieser kam und 
den Narada sah, merkte er, dafi jener in die Gewalt 
der Sinne geraten sei, und fragte: „Bist du etwa in die 
Gewalt der Sinnlichkeit gekommen, Narada?" Als der 
andere diese Worte hOrte, erhob er sich, bezeigte ihm 
seine Ehrfurcht und sagte: „Ja, Meister." Da sprach 
dieser: „Narada, diejenigen, welche in die Gewalt der 
Sinnlichkeit kommen, verzehren sich in diesem Leben 
und sttlrzen dadurch ins Ungltlck; in ihrer ndchsten 
Existenz aber werden sie in der Hdlle wiedergeboren." 
Nach diesen Worten sprach er folgende erste Strophe: 
„Wer sich in die Gewalt der Sinne 
durch Lust begibt, o Narada, 
der geht verlustig der zwei Welten 1 ) 
und er verdorrt noch hier im Leben." 

Als dies Narada hdrte, fragte er: ,,Meister, den 
Ltisten nachgeben zu kOnnen ist doch schOn; aus welcher 
Erwagung bezeichnest du ein solches Glttck als Un- 
gli\ck?“ Sarabhanga versetzte: „Hore also" und sprach 
folgende zweite Strophe: 

„Dem Gluck der Lust folgt gleich das Leid, 
auf Leid jedoch folgt gleich das GlQck; 
du, der durch Gliick zu Leid du kamst, 
begehre dir das wahre Gltlck!" 

‘) D. h. er verliert die Fahigkeit, in der Welt der Menschen 
Oder der Gutter wiedergeboren zu werden. 

Dutolt, Jatakam. III. 
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Narada erwiderte: „Dieses Leid, Meister, ist schwer 
zu ertragen; ich kann es nicht aushalten." Doch der 
Bodhisattva versetzte: „Das Leid, Narada, das uns trifft, 
miissen wir auch aushaltenund er sprach folgende 
dritte Strophe: 

„Wer Leid ertragt zur Zeit des Leids 
und sich vom Leid nicht laBt beherrschen, 
erreicht, wenn dann das Leid zu Ende, 
durch seine Weisheit wahres GlUck." 

Doch Narada erwiderte: „0 Meister, das GlUck der 
Sinne ist das hdchste GlQck; icli kann da von nicht ab- 
lassen." Darauf antwortete ihm der Bodhisattva: „Die 
Tugend darf man aus keiner Veranlassung zerstOren/' 
und er sprach folgende vierte Strophe: 

„ Nicht durch die Lust nach Sinnlichkeit, 
nicht durch des Schlechten Untersttltzung, 
nicht durch Preisgabe des Erreichten 
darfst du die Heiligkeit zerstoren/' 

Nachdem so Sarabhanga mit diesen vier Strophen 
die Wahrheit erklart hatte, sprach Kaladevala um 
seinen jiingeren Bruder zu ermahnen folgende fOnfte 
Strophe: 

„Gut sind der Hausbewohner Sorgen, 
gut ist’s, wenn sie ihr Gut verteilen; 
sie freuen sich nicht beim Gewinn 
und sind nicht beim Verlust betriibt 1 )." 

In Erinnerung an die Ermahnung des Narada durch 
Devala aber sprach der Meister, der vOllig Erleuchtete, 
folgende sechste Strophe: 


*) Der an sich unklare Sinn der Strophe wird auch durch 
die geschraubte Erklarung des Kommcntators nicht klarer. Es 
soli wohl auseinandergeseizt werden, worin das GlOck derer bc- 
steht, die ein hflusliches Lcbcn ftlhren. 
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„So sprach der schwarze Devala 1 ) 
mit solchen Worten weise Lehren; 
doch gibt’s nichts Schlimmeres, als wenn 
man fallt in die Gewalt der Sinne." 

Darauf sagte Sarabhanga zu ihm: „Narada, hOre 
jetzt folgendes. Denn wer das nicht tut, was er zuerst 
tun muBte, der kommt in Leid und Trauer wie der 
junge Brahmane, der in den Wald gegangen war." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit*): 

„Ehedem lebte in einem Flecken im Reiche Kasi 
ein junger Brahmane; der war sehr schOn und war 
mit Starke und Kraft ausgerustet wie ein Elefant. Dieser 
dachte bei sich; ,Was soil ich durch Ackerbau und 
ahnliche Arbeiten meine Eltern unterhalten, was soil 
ich mit Frau und Kindem, was soli ich Almosen geben 
und andere gute Werke tun? Ich will niemand mehr 
ernahren, kein gutes Werk mehr tun, sondern ich will 
in den Wald gehen, das Wild tttten und mich allein 
ernahren.* Mit fQnffachen Waffen 3 ) versehen zog er 
nach dem Himalaya und tdtete und verzehrte dort 
mannigfache wilde Tiere. Im Himalaya kam er am 
Ufer des Flusses Vidhava an ein grofies Bergtal, das 
von Bergen rings umgeben war; dort tCtete er das 
Wild, briet das Fleisch auf Kohlen und verzehrte es. 
So lebte er dort. 

Da kam ihm folgender Gedanke: ,Ich werde nicht 
immer so bei Kraften sein; wenn ich aber schwach 


«) Asita (vgl. S. 512, Anm. 2) heifit ebenso wie kala u schwarz“. 

*) Da diesc folgende Erzahlung nicht zur Vorgcschichtc ge- 
hOrt, sondern einen Teil des eigentlichen Jataka bildet, habe ich 
im Gegensatz zu FausbOll die Typen der Haupterzahlung bei- 
behaltcn. 

*) Bogcn, Pfeile, Schwert, Speer und Keule; vgl. Band I, 
S. 237. 


33 ' 
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bin, werde ich nicht imstande sein in den Wald zu 
gehen. Darum will ich jetzt Wild von mancherlei Art 
in das Bergtal hineinbringen und dies mit einer Ttlre 
verschlieBen. So werde ich ohne in den Wald zu 
gehen nach Lust Wild tdten und verzchren kijnnen.* 
Und er tat so. 

Als aber seine Zeit abgelaufen war, hatte seine 
Tatigkeit ihr Ende erreicht und alle Schinerzen diescr 
Welt befielen ihn: er konnte seine Hilnde und Fiifie nicht 
mehr benutzen, er konnte sich nicht auf die eine oder 
die andere Seite herumdrehen, er fand nichts mehr zu 
essen oder zu trinken. Sein Kdrper vertrocknetc und 
er wurde zu einem menschlichen Gespenst; sein Kdrper 
bekam Sprtlnge und Risse wie die Erde zur Sommer- 
zeit. So von haBlichem Aussehen und von hafilicher 
Gestalt litt er grofies Unglttck. 

Wahrend aber so die Zeit verging, dachte der Konig 
Sivi im Reiche Sivi: ,Ich will im Walde Fleisch essen, 
das an Kohlen gebraten ist;' er tibergab seinen Ministem 
die Regierung und zog mit den filnf Waffen versehen 
in den Wald, wo er Wild totete und sein Fleisch ver- 
zehrte. Allmahlich kam er auch an jene Stelle und 
sah den Mann. Er geriet in Furcht, doch faBte er sich 
wieder und fragte: ,Holla, wer bist du?‘ Jener ant- 
wortete: ,0 Herr, ich bin ein menschliches Gespenst 
und muB jetzt btifien fur das, was ich selbst getan. 
Wer bist aber du? ,Ich bin der Kdnig Sivi.‘ ,Zu 
welchem Zwecke bist du denn hierher gekommen?* 
,Um Wildlleisch zu verzehren.* Da sagte jener: ,Auch 
ich, o GroBkdnig, bin aus demselben Grunde hierher 
gekommen und darum zu einem Menschengespenst ge- 
worden.* Er erzahlte ihm darauf alles ausfohrlich und 
sprach dann urn dem Kdnige sein Unglack zu schildern 
die folgenden iibrigen Strophen: 
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,Als sei ich in der Hand der Feinde, 
so schlecht ergeht es, Siva, mir. 

Arbeit, Geschicklichkeit und Wissen, 
die Ehe und der Tugend Milde, 
all diese Gtlter gab ich auf 
und bilfie nun ftir meine Taten. 

Wie einer, der tausend verloren, 
beraubt der Freunde, ohne Zuflucht 
hab’ ich die Menschlichkeit verloren 
und irr’ umher wie ein Gespenst. 

Durch Lust, die sich in Leid verwandelt, 
gelangte ich in diesen Zustand 
und nicht erreiche ich das Gliick 
gleich einem, der zu nah dem Feuer.' 

Nach diesen Worten fiigte er noch hinzu: ,Ich, o 
GroBkonig, habe aus Lust nach Befriedigung andere in 
Leid gestUrzt und bin deshalb noch auf dieser Welt zu 
einem menschlichen Gespenst geworden. Tue du nicht 
mehr B5ses, sondern kehre in deine Stadt zurtick, 
spende Almosen und tue noch andere gute Werke.‘ 
Der Ksnig tat so und gelangte dadurch in den Himniel." 

Durch diese Erzahlung belehrte der Meister Sara- 
bhanga den Asketen. Dieser wurde durch die Erzahlung 
mit Reue erfullt, bezeigte ihm seine Verehrung und 
bat ihn um Verzeihung. Dann betatigte er die Mittel 
zur Herbeifilhrung der Ekstase und stellte die verlorene 
Fahigkeit zur Ekstase wieder her wie frflher. Sara- 
bhariga aber gestattete ihm nicht dort wohnen zu bleiben, 
sondern nahm ihn mit sich und kehrte in seine Ein- 
siedelei zurtick. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkQndigt hattc, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
dcr Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene MOnch 



zur Frucht der Bekebrung): „Damals war Narada der un- 
zufriedene Mbnch, Salissara war Sariputta, Mendissara war 
Kassapa, Pabbata war Anuruddha, Ksladevala war Kac- 
cana, Anusissa war Ananda, Kisavaccha war MogallSna, 
Sarabhanga aber war ich." 

Ende der Erz&hlung von den Sinncn. 


424. Die Erzflhlung von dem Brennenden. 

„Was aus dem Hause, wenn es brennt." Dies erzahltc 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf eine unvergleichliche Gabe. Die Geschichte von der 
unvergleichlichen Gabe ist in der Erklarung zum MahSgo- 
vinda-Sutta ausfOhrlich zu erz&hlen. — Am zweiten Tagc 
aber, nachdem diese Gabe gcspendet worden war, begannen 
die MOnche in der Lehrhalle folgendes GesprSch: „Freund, 
der Kdnig von Kosala hat nach reiflicher Prtifung sein 
Gebiet erkannt, auf dem er sich auszeichnen kann, und 
der edlenGemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, eine grofie 
Gabe gespendet." Da kam der Meister und fragte: „Zu 
welcher Unterbaltung, ihr Mbnche, habt ihr euch jetzt hicr 
niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und der", 
sprach er: ,,Kein Wunder, ihr Mflnche, ist es, dafi der 
Kdnig nach reiflicher Dberlegung fQr das unQbertrefTliche 
Gebiet seiner Verdienste diese Gaben bcstimmt hat. Auch 
in der Vorzeit prQften sich Weise und spendeten Almosen." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Ehedem herrschte im Reiche Sovira in der Stadt 
Roruva der grofie Konig Bharata. Er betlitigte die 
zehn Konigspflichten x ), beherrschte sein Volk mit den 
vier Zeichen einer guten Regierung 1 ), vertrat an vielen 
Leuten die Stelle von Vater und Mutter und spendete 


0 Vgl. Band I, S. 409, Anm. 2. 

*) Darunter versteht man 1. Freigebigkeit, 2. Freundlichkeit, 
3. WohltStigkeit, 4. Unparteilichkeit. 
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grofie Almosen an Arme, Wanderer, Bettler, Bittende 
u. dgl.. Seine erste Gemahlin, Samuddavijaya mit 
Namen, war weise und voll Verstand. 

AIs er eines Tages seine Almosenhalle betrachtete, 
dachte er: „Meine Spenden verzehren lasterhafte und 
habgierige Wesen. Dies erfreut mich nicht; ich mOchte 
lieber tugendhaften Paccekabuddhas, die die besten 
Gaben verdienen, meine Gaben spenden. Diese aber 
wohnen im Himalaya; wer kdnnte sie wohl einladen 
und herbeibringen? Wen kbnnte ich zu ihnen schicken?" 
Und er erzahlte die Sache seiner Gattin. Diese sprach 
zu ihm: „0 GroBkbnig, bekQmmert Euch nicht! Durch 
die Kraft der von uns zu spendenden Gaben, durch die 
Kraft der Tugend, durch die Kraft der Wahrheit wollen 
wir Biumen absenden und durch sie die Paccekabuddhas 
einladen. Wenn sie dann kommen, wollen wir ihnen 
ein Almosen spenden, das aus silmtlichen fUr sie niitz- 
lichen Hilfsmitteln besteht.“ 

Der Kdnig gab seine Zustimmung. Er lieB durch 
Trommelschlag verktindigen, daB alle Bewohner der 
Stadt die Gebote halten sollten; er selbst beobachtete 
mit seiner ganzen Umgebung dieUposatha-Bestimmungen. 
Dann spendete er ein reiches Almosen, lieB einen goldenen 
Korb nehmen, der mit Jasminbltiten angefiillt war, stieg 
von seinem Palaste herab und trat in seinen Hof. Hier 
legte er sich mit den ftinf BerOhrungsteilen *) auf die 
Erde, bezeigte nach Osten hin gewendet seine Ver- 
ehrung und sprach: „Ich bringe den Heiligen im Osten 
meine Verehrung dar; wenn bei uns irgend etwas von 
Tugend vorhanden ist, so moget ihr euch unser er- 
barmen und unsre Gabe annehmen." Nach diesen 
Worten warf er sieben Hilndc voll Biumen in die Luft. 

‘) Namlich mit dem Kopf, den beiden Armen und den beiden 
FaBen. Vgl. oben S. 508, Anm. 1. 



Weil es aber im Osten keine Paccekabuddhas gab, 
kanien am nUchsten Tage keine zu ihm. 

Am zweiten Tage brachte er der Himmelsgegcnd 
des Sadens seine Verehrung dar; aber auch von dort 
kanien keine. Am dritten Tage brachte er der Himmels- 
gegend des Westens seine Verehrung dar; aber auch 
von dort kanien keine. Am vierten Tage endlich 
brachte er der Himmelsgegend des Nordens seine Ver¬ 
ehrung dar und danach sprach er: „Die ini Norden 
im Himalaya wohnenden Paccekabuddhas mOgen unsre 
Gabe annehmen" und warf sieben Hande voll Blunien 
in die Luft. Die Blunien flogen davon und fielen in 
der BerghOhle NandamQla iiber die fiinfhundert Pacceka¬ 
buddhas. Diese dachten nach und erkannten, dafi sie 
vom Kdnige eingeladen waren. Am folgenden Tage 
sagten sie zu sieben Paccekabuddhas: „Ihr EhrwUrdigen, 
der KOnig ladt euch ein; erweiset ihm die Freund- 
lichkeit." 

Die Paccekabuddhas kamen durch die Luft herbei 
und stiegen am Tore des Palastes auf die Erde herab. 
Als sie der KOnig sah, bezeigte er ihnen voll Freude 
seine Ehrfurcht, liefi sie in seinen Palast hinaufsteigen 
und spendete ihnen unter grofier Ehrung ein reiches 
Almosen. Als das Mahl beendigt war, lud er sie fur 
den nachsten Tag ein und wieder for den nSchsten 
Tag. So tat er es fQnf Tage lang fUr sechs Mahlzeiten. 
Am siebenten Tage richtete er ein aus samtlichen Hilfs- 
mitteln bestehendes Almosen her, liefi StUhle und 
Banke, die mit Gold eingelegt waren, aufstellen, legte 
die dreifachen Gewander und alle anderen Ausrtistungs- 
gegenstande far Asketen neben die sieben Pacceka¬ 
buddhas, bezeigte ihnen seine Ehrfurcht und sagte: 
»Diese Ausrustungsgegenstande geben wir euch." Als 
sie das Mahl beendet hatten, bezeigten ihnen der Kbnig 
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■vvie auch die KOnigin ihre Verehrung und standen ehr- 
furchtsvoll neben ihnen. 

Da sprach der alteste von ihnen um seinen Dank 
auszusprechen folgende zwei Strophen: 

„Was aus dem Hause, wenn es brennt, 
man an GefaBen trflgt heraus, 
das nur kann nachher Nutzen bringen 
und nicht das, was im Haus verbrennt. 

So steht die ganze Welt im Feuer, 
vom Alter brennt sie und vom Tod. 

Durch milde Gaben rettet euch; 
denn was geschenkt ist, ist gerettet." 

Nachdem so der alteste der Gesellschaft seine Dank- 
sagung dargebracht, ermahnte er noch den Kcnig: 
„Strebe ohne UnterlaB, o GroBkOnig" und flog dann in 
die Luft empor. Durch die Spitze des Palastes hin- 
durch flog er und stieg bei der Berghohle Nandamola 
wieder auf die Erde hinab. Die AusrUstungsgegen- 
stande aber, die er erhalten, flogen zugleich mit ihm 
empor und kamen auch bei der BerghOhle auf die Erde 
herab. Dem Kdnig und der Kbnigin aber ward der 
ganze KOrper mit Wonne erfullt. 

Nachdem dieser sich so entfernt hatte, brachten 
auch die tlbrigen mit je einer Strophe ihre Danksagung 
<lar wie folgt: 

„Wer einem Tugendhaften gibt Geschenke, 

der seine Kraft mit Energie betatigt, 

der Uberwindet Yamas VctaranI 1 ) 

und kommt nach seinem Tode zu den Gbttern. 

, ; Das Leben ist dem Kampf vergleichbar, sagt man; 
auch klein an Zahl besiegt man oft die Mehrheit. 

•) Der Name des Hollcnflusses. Der HollenfQrst ist Yama. 
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Wenn man auch wenig nur gibt glaub’gen Herzens, 
so wird man glticklich doch dadurch im Jenseits." 

„Verstand’ges Spenden ist dem Heil’gen lieb; 
wenn denen, die 's verdienen hier auf Erden, 
man Gaben schenkt, so bringen sie viel Frucht 
wie Samen, die gepflanzt in guten Boden." 

„Wer andre Wesen stets laBt unverletzt, 
mit grober Rede keinem Unrecht tut, 
den nennt man furchtsam, aber keinen Helden; 
doch tut aus Furcht der Heilige nichts Bdses." 

„Durch den geringsten heil’gen Wandel 
wird man als Ft\rst wiedergeboren, 
durch mittelmaBigen als Gottheit; 
der hdchste aber fuhrt zur Reinheit." 1 ) 

„Gewifi wird oft Freigebigkeit gepriesen, 
doch hdher als Almosen steht die Lehre; 
schon ehedem und in noch fruh’rer Zeit 
nur Weise gingen zum Nirvana ein." 

Darauf entfcrnten auch sie sich samt ihren Aus- 
riistungsgegenstanden. 

Nachdem so der siebente Paccekabuddha durch 
seine Danksagung dem Konig das unsterbliche, grofie 
Nirvana gepriesen hatte, ermahnte er den Kdnig zur 
Standhaftigkeit und begab sich auch auf die ange- 
gebene Art nach seinem Wohnort zuriick. Der Konig 
aber spendete samt seiner Gattin zeitlebens Almosen. 
und gelangte darnach in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen,. 
fQgte er hinzu: „So gaben auch in frOherer Zeit die 
Weisen nach reiflicher PrQfung ihre Almosen." Hierauf 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Die da- 

‘) Nfimlich zum Aufcnthali in einer der Brahmawelten im> 
Gegensatz zu den niederen Gtflterwelten. 



maligen Paccekabuddhas gingen zum vOlligen Nirvana ein; 
SamuddavijayS war die Mutter Rabulas, der Kbnig Bharata 
aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Brennenden. 


425. Die Erzahlung von dem 
Umnftglichen. 

„Voll Lotos fliefie still der Ganges." Dies erzahlte^ 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen unzufriedenen Monch. Diesen fragte n&mlich der 
Meister: „Ist es wahr, MOnch, daB du unzufrieden bist?" 
und erhielt zur Antwort: „Es ist wahr, o Herr." Als er 
weiter fragte: „Aus welchem Grunde," erwiderte jener: 
„Wegen der Macht der sinnlichen Lust." Darauf sprach 
der Meister: „0 Monch, das weibliche Geschlecht ist un- 
dankbar, verraterisch und man darf ihm kein Vertrauen 
schenken. In der Vorzeit vermochten Weise, obwohl sie 
taglich tausend KahSpanas gaben, ein Weib nicht zu be- 
friedigen. Als dies namlich an einem einzigen Tage die 
tausend Geldsttlcke nicht erhielt, lieB es jenen am Halse 
packen und hinauswerfen. So undankbar ist das weibliche 
Geschlecht. Begib dich nicht um seinetwillen in die Ge- 
walt der sinnlichen Lust." Nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
waren dessen Sohn, der Prinz Brahmadatta, und der 
Sohn des GroBkaufmanns von Benares, Prinz Mahadhana 
(= viel Geld) mit Namen, miteinander von Kindheit an 
befreundet'); bei demselbem Lehrer erlernten sie die 
Kunste. Nach dem Tode seines Vaters kam der Prinz 
auf den Thron und der Sohn des GroBkaufmanns weilte 
immer in seiner Nahe. 

Zu Benares aber war eine StadtschOne, eine Dime 
von groBer Schdnheit und wunderbarem Liebreiz. Der 

1 ) Wdrtlich: Freunde, die miteinander im Sande gespielt 
hatten. 
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Grofikaufmannssohn gab ihr jeden Tag tausend Geld- 
stQcke und vergniigte sich die ganze Zeit mit ihr allein; 
auch als er nach seines Vaters Tode die GroBkaufmanns- 
stelle erhalten, gab er sie nicht auf, sondern schenkte 
ihr auch jetzt tausend Geldstticke jeden Tag und ver- 
gnOgte sich mit ihr. 

Jeden Tag ging er dreimal zum Kttnige urn ihm 
seine Aufwartung zu machen. Als er nun eines Tages 
am Abend sich zur Aufwartung des Kdnigs begab und 
sich mit dem Konige unterhielt, ging inzwischen die 
Sonne unter und es wurde dunkel. Bei seinem Weg- 
gang aus dem kOniglichen Palaste dachte er: „Jetzt ist 
keine Zeit mehr nach Hause zu gehen und wieder- 
zukommen; ich will sogleich in das Haus der Stadt- 
schdnen gehen." Er entlieB seine Diener und trat in 
ihr Haus ein. 

Als diese ihn sah, fragte sie ihn: „Du Sohn eines 
Edlen, hast du die tausend GeldstUcke mitgebracht?" 
Er antwortete: „Liebe, heute ist es zu spat geworden; 
darum ging ich nicht mehr nach Hause, sondern schickte 
meine Leute fort und bin allein hereingekommen. 
Morgen aber werde ich dir zweitausend bringen." Da 
dachte die Dime: „Wenn ich ihm heute zu Willen bin, 
•so wird er auch am anderen Tage mit leeren Handen 
kommen. Auf diese Weise wird mein Geld zugrunde 
gehen; ich werde ihm jetzt nicht zu Willen sein." Und 
sie sprach zu ihm: „Herr, ich bin eine Dime; wenn 
man mir nicht tausend gibt 1 ), gibt es keine Ergotzung. 
Bringe uns die tausend!" Er aber bat immer: „Liebe, 
morgen werde ich dir das Zweifache bringen." Da gab 
die StadtschOne ihren Dienerinnen folgenden Auftrag: 
„Lafit diesen nicht hier stehen und mich anschauen; 


*) Nach der Lesart einer Handschrift „sahassam adatva". 
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packt ihn am Halse, werft ihn hinaus und schliefit die 
Tare!" Sie taten so. 

Da dachte der Jangling: „Ich habe mit dieser die 
Surame von achthundert Millionen verschwendet, und 
nachdem ich an einem einzigen Tage mit leeren Handen 
kam, liefi sie mich am Halse packen und hinauswerfen.. 
Ach, das weibliche Geschlecht ist schlecht, schamlos, 
undankbar und verraterisch!" Wahrend er aber so 
immer wieder an die Fehler des weiblichen Geschlechts 
dachte, verlor er den Gefallen daran; er bekam das 
Bewuhtsein seiner Unreinheit und wurde auch unzu- 
frieden mit dem Aufenthalt im Hause. Daher dachte 
er: „Was soil mir das hausliche Leben? Heute noch 
will ich fortgehen und die Welt verlassen." Ohne noch 
einmal nach Hause zu gehen und ohne den KSnig noch- 
mals zu besuchen, verliefi er die Stadt und zog in den 
Wald. Am Ufer des Ganges erbaute er sich eine Ein- 
siedelei, wurde Asket und erlangte die Fahigkeit zur 
Ekstase und die Erkenntnisse. Dort wohnte er, indem 
er sich von den Wurzeln und den FrUchten des Waldes. 
ernahrte. 

Als der KSnig ihn nicht mehr sah, fragte er: „Wo 
ist mein Freund?" Das Vorgehen der Stadtsch&nen 
aber war in der ganzen Stadt bekannt geworden. Man 
berichtete ihm also die Sache und sagte: „So, o FUrst, 
ist dein Freund aus Schamgeftthl nicht zurackgekehrt,. 
sondern in den Wald gegangen und Asket geworden." 
Der KOnig liefi darauf die Stadtschbne zu sich rufen. 
und fragte sie: „Ist es wahr, dafi du, weil du an einem 
Tage die tausend Geldstttcke nicht erhieltest, meineir 
Freund am Halse packen und hinauswerfen liefiest?" 
Sie antwortete: „Es ist wahr, o Farst." Da sprach err 
„Du BOse, du Verachtliche, begib dich rasch an den 
Ort, wo mein Freund hingegangen ist, und bringe ihn. 
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zuriick. Wenn du ihn nicht zurttckbringst, muBt du 
sterben." 

Als sie des Kdnigs Worte vernommen, wurde sie 
von Furcht erfallt. Sie bestieg ihren Wagen, zog mit 
groBem Gefolge aus der Stadt und suchte nach dem 
Orte, wohin er sich gewendct hatte. Als sie gerUcht- 
weise davon erfahren, ging sie hin, begrflBte ihn ehr- 
furchtsvoll und bat ihn: „Edler, verzeihe mir meine 
Schuld, die ich aus blinder Torheit begangen; ich werde 
nicht wieder so tun." Er ervviderte: ,,Gut, ich ver¬ 
zeihe dir; ich habe keinen Zorn gegen dich." Da sagte 
sie: „Wenn Ihr mir verzeiht, so besteiget mit mir 
den Wagen. Wir wollen in die Stadt zurlickkehren; 
wenn wir in die Stadt kommen, werde ich Euch alles 
Geld geben, das in meinem Hause ist." 

Als er ihre Worte vernommen, entgegnete er: 
„Liebe, jetzt kann ich nicht mehr mit dir gehen; wenn 
aber in dieser Welt das UnmOgliche wahr wUrde, dann 
kOnnte auch ich mit dir gehen." Und er sprach fol- 
gende erste Strophe: 

„Voll Lotos fliefie still der Ganges 1 ), 
wie Muscheln sei gefarbt der Kuckuck 2 ), 
der Jambu s ) trage Palmenfruchte: 
dann kOnnte dieses auch geschehen." 

Nach diesen Worten aber sagte sie abermals: 
^Koram, wir wollen gehen." Als er antwortete: „Wir 
vverden ja gehen," fragte sie: „Zu welch er Zeit?" Da 
■erwiderte er: „Zu der und der," und er sprach die 
folgenden tibrigen Strophen: 


') Der Lotos wSchst nur in stillstehendcn GcwSssern. 

Gemeint ist die weifie Farbe der Pcrlmuschel. 

*) Der Rosenapfelbaum, Eugenia Jambus. 
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„Wenn man aus der Schildkrttte Haaren 
ein dreifaches Gewand kann weben 
zum Schutze gegen Winterkalte, 
dann kOnnte dieses auch geschehen. 

Wenn aus den Zahnen der Moskitos 
man einen starken Turin kann bauen, 
der fest ist und sich wenig ruhrt, 
dann kOnnte dieses auch geschehen. 

Wenn aus der Hasen HOrnern man 
’ne feste Treppe kbnnte bauen 
um in den Himmel aufzusteigen, 
dann kOnnte dieses auch geschehen. 

Wenn auf ’ner Treppe aufwarts steigen 
die Mause und den Mond auffressen 
und Rahu 1 ) auch zu Falle bringen, 
dann kOnnte dieses auch geschehen. 

Wenn einen Topf voll Branntwein trinken 
Mtlcken in dichtem Schwarme fliegend 
und auf glilhenden Kohlen wohnen, 
dann ktfnnte dieses auch geschehen. 

Wenn Esel rote 2 ) Lippen haben 
und schdn von Angesicht erscheinen, 
wenn tanzen sie und singen lernen, 
dann kOnnte dieses auch geschehen. 

Wenn je die Krahen und die Eulen 
zusammen plaudern im Geheimen 
und gegenseitig sich verehren 3 ), 
dann kOnnte dieses auch geschehen. 

‘) Der Damon, der den Mond in den Mund nimmt und da- 
durch die Mondfinsternisse verursacht. 

*) WOrtlich: Lippen von der Farbe der Bimba-Frucht. Dies 
ist die Frucht von Momordica monadelpha. 

*) Ober den in Indien sprichwbrtlichen Streit der Krahen und 
der Eulen vgl. besonders das Jataka 270; Band II, S. 399 ff. 
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Wenn von des dUnnen Strauchcs Blttttcrn 
dcr Schatten stark genug wird schcinen 
urn auch den Regen abzuwehren, 
dann kiinnte dieses auch geschehen. 

Wenn je ein kleines Vftgelein 
den hoheiV Gandhamadana 1 ) 
in seinem Schnabel mit sich trUge, 
dann kcinnte dieses auch geschehen. 

Wenn ein Schiff, das das Meer befHhtt 
und das still liegt vom Tau gehalten, 
ein Knabe mit sich nehmen kftnnte, 
dann kOnnte dieses auch geschehen." 

So sprach der Bodhisattva diese elf Strophen mit 
der Bestimmung dessen, was unmdglich ist. Als dies 
die StadtschOne horte, bat sie den Bodhisattva am Ver- 
zeihung, kehrte in die Stadt zuritek und berichtete dem 
Kdnig die Begebenheit. Sie bat ihn um ihr Leben und 
erhielt es auch. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, ftlgte er noch hinzu; „So, o MOnch, ist das weib- 
liche Geschlecht undankbar und verraterisch." Dann ver- 
ktlndete er die Wahrheiten und verband das Jataka mit 
folgenden Wortcn (am Ende der VerkQndigung der Wahr¬ 
heiten aber gelangtc jener MOnch zur Frucht der Bekeh- 
rung): „Damals war der Kdnig Ananda, der Asket aber 
war icb." 

Ende der Erzahlung von dem UnmOglichen. 


426. Die Erzahlung von dem Panther. 

„Wie steht’s mit dir, wie ist dein Leben." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verwcilte, mit Be- 
ziehung auf eine Ziege. Zu einer Zeit namlich weilte der 


*) Ein Berg im Himalaya; vgl. oben im Jataka 421, S. 498. 
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Thera MogaUana in einer Hatte in einem Bergtale, das 
von Bergen rings umgeben war und nur einen einzigen 
Eingang hatte. In der Nahe dieses Eingangs aber war sein 
Wandclgang. — 

Damals nun dachten die Ziegenhirten: „Die Ziegen 
sollen hier umherwandcln;" sie licfien die Ziegen in das 
Bergtal hinein und trieben dort Kurzweil. Als diese nun 
eines Tages am Abend wiederkamen und mit den Ziegen 
sich entfernten, hatte eine Ziege, die etwas weiter entfernt 
sich aufgehalten hatte, nicht gemerkt, daB die Ziegen fort- 
gingen, und war zurdckgeblieben. Als sie hinterdrein ging, 
sah sic ein Panther und stellte sich an den Ausgang des 
Bergtales um sie zu fressen. Auch die Ziege schaute nach 
alien Seiten hin und gewabrte den Panther. Da dachte 
sie: „Dieser steht da, weil er mich toten und auffressen 
will. Wenn ich umkebre und davonlaufe, bin ich verloren. 
Heute muB ich Mannesmut zeigen!" Sie lief mit gesenkten 
Hdrnern auf den Panther zu; als dieser auf sie lossprang 
um sic von hier aus zu erfassen, entkam sie seinem Sprung, 
lief schnell davon und gelangte zu den andercn Ziegen 
zuruck. 

Der Thera, der ihr Tun beobachtet hatte, erzShlte 
dies am andern Tage dem Vollendeten und sagte: „So, 
Herr, hat diese Ziege durch ihre Klugheit sich angestrengt 
und ist dadurch von dem Panther losgekommen." Da 
sprach der Meister: „Jetzt, MogallSna, konnte dieser 
Panther die Ziege nicht erhaschen; frUher aber t&tete er 
sie, die Schreiende, und fraB sie auf.“ Nach diesen 
Worten erzahlte er auf die Bitte des Thera folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem nahm der Bodhisattva in einem Dorfe in 
einer sehr wohlhabenden Familie seine Wiedergeburt 
Als er herangewachsen war, gab er die Liiste auf, be- 
tatigte die Weltflucht der Weisen und erlangte die 
Fahigkeit zur Ekstase und die Erkenntnisse. Nachdem 
er lange im Himalaya geweilt, zog er um sich mit Salz 
und Saurem zu versehen nach Rajagaha. Dort erbaute 
er sich in einem Bergtale eine Einsiedelei und wohnte 
daselbst. 

Dort lieBen auf dieselbe Weise die Ziegenhirten 
ihre Ziegen weiden. Eines Tages sah ein Panther, wie 

Dutoit, Jntakam. III. 34 
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eine Ziege fainter den anderen daherkam, und er stellte 
sich an den Ausgang um sie aufzufressen. Als die 
Ziege ihn sah, dachte sie: „Heute ist mein Leben ver- 
loren; durch eine List mufi ich mit ihm eine freund- 
liche Unterhaltung beginnen, sein Here erweichen und 
dadurch mein Leben retten." Und indem sie von feme 
mit ihm eine Unterhaltung begann, sprach sie naher- 
kommend folgende erste Strophe: 

„Wie steht's mit dir, wie ist dein Leben? 

Geht es dir gut, mein lieber Onkel? 

Die Mutter trug mir auf zu fragen; 
wir wUnschen, da8 es wohl dir gehe." 

Als dies der Panther hdrte, dachte er: „Diese 
Falsche mdchte mich durch die Anrede ,Onkel' be- 
toren; sie kennt nicht meine Grausamkeit." Und er 
sprach folgende zvveite Strophe: 

„Du hast mir auf den Schwanz getreten 
und KrSnkung zugefilgt, du Ziege; 
und weil du heute ,Onkel' sagst, 
glaubst du, ich werde dich verschonen." 

Da dies die andere hdrte, entgegnete sie: „ Onkel, 
sprich nicht so!" und sie sprach folgende dritte Strophe: 
„Den Kopf nach vorne sitzest du 
und ich kam doch vor dein Gesicht, 
den Schwanz jedoch tragst du nach hinten; 
wie kdnnte ich wohl auf ihn treten?" 

Doch der Panther erwiderte: „Was sagst du da, 
Ziege? Es gibt keinen Ort, wo mein Schwanz sich 
nicht befindet." Und er sprach folgende vierte Strophe: 
„Soweit die vier Erdteile reichen 
mit ihren Meeren, ihren Bergen, 
soweit erstreckt sich auch mein Schwanz; 
wie kOnntest du ihn da verfehlen?" 
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Als dies die Ztige hdrte, dachte sie: „Dieser Bose- 
wicht wird durch meine suBen Worte nicht gebeugt; 
jetzt will ich reden als seine Feindin." Und sie sprach 
folgende fUnfte Strophe: 

„In frQhrer Zeit verkiindigten 

mir Mutter, Vater und die BrUder: 

Lang ist des Bdsewichtes Schweif. 

Drum bin ich durch die Luft gekommen." 

Doch der Panther erwiderte: „Ich vveiB schon, wie 
du durch die Luft herbeigekommen bist; wUhrend du 
so daherkamst, hast du mir die Beute genommen." Und 
er sprach folgende sechste Strophe: 

„Als sie dich sahen, wie du, Ziege, 
hoch durch den Luftraum kamst herbei, 
da flUchteten der Tiere Scharen; 
der Nahrung hast du mich beraubt." 

Als dies die Zuge hOrte, jammerte sie, da sie voll 
Todesfurcht keinen anderen Grund mehr angeben 
konnte: „Onkel, begehe nicht eine so grausame Tat; 
schenke mir das Leben!" Doch der andere packte sie, 
wahrend sie noch klagte, an der Schulter, totete sie 
und fraB sie auf. 

„Und eben dort, wahrend die Ziege 
noch klagte, der Blutgierige 
zermalmte ihr die Kehle; denn 
nicht gilt ein gutes Wort beim Bdsen. 

Nicht hat Klugheit Erfolg beira BOsen, 
auch nicht das Rechi und gute Worte. 

Bcsiegt die Bdsen nur im Kampf; 
denn nicht bezwingt sie kluge Rede.“ 

Der Asket aber sah die ganze Begebenheit mit an. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er dasjatakamit folgenden Worten: „Die damalige 
.Ziege war dieselbe wie die jetzige, auch der Panther war 
•derselbe wie jetzt; der Asket aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Panther. 

- 34* 


Ende des achten Buches. 



IX. Buch. 


427. Die Erz&hlung von dem Geier. 

„Ein Ort, mit Pfahlen rings umsteckt." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen unfolgsamen MOnch. Dieser nSmlich, ein Sohn 
aus guter Familie, war zwar in der zum Heile fuhrenden 
Lehre MOnch geworden. Wenn ihn aber die auf sein 
Heil bedachten Lehrer und Unterweiser und diejenigen, 
die mit ihm reinen Wandel fflhrten, mit folgenden Worten 
ermahnten: „So muBt du herzugehen und so wieder fort- 
gehen, so muBt du hinschauen, so wieder wegschauen, so 
den Arm krUmmen und so ausstrecken, so dein Unter- 
gewand tragen und so dein Obergewand, so die Almosen- 
schale fassen, nur sovicl nehrnen, als du zur Nahrung be- 
darfst, und mit Oberlegung dein Mahl verzehren; deine 
Sinne muBt du sorgfaltig behoten, muBt beim Essen das 
rechte MaB kennen und beim Wachen voll Aufmerksamkeit 
sein; so sind deine Obliegenheiten gegen die Ankommen- 
den und so gegen die Gehenden: diese vierzehn Khandhaka- 
Pflichten 1 ) und die achtzig groBen Pflichten muBt du alle 
erfOllen und auch diese dreizehn Ratschlage 2 ) mit groBem 
Eifer befolgen," so war er unfolgsam und ungeduldig und 
nahm die Unterweisung nicht sehr gQnstig auf. Er ant- 
wortete: „Ich setze auch an euch nichts aus; warum redet 

•) So heifien die im Vorstchendcn aufgefQhrten Regeln, weil 
sie in dcm Teil des Vinaya-Pitaka cnthalten sind, der Khandha- 
kam heifit. 

*) Darunter sind die Vorschriften versianden, dcrcn Bcfol- 
gung nicht verlangt wird, aber verdienstlich ist. Vgl. Band I, 
S. 79, Anm. 2. 
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ihr so zu mir? Ich werdc schon sclbst wissen, was mir 
nOtzlich oder schadlich ist," und zcigtc sich ihreni Zureden 
unzuganglich. 

Als abcr die Mflnche von scinem Ungehorsam er- 
fuhren, begannen sie in dcr Lchrhallc ein Gesprach aber 
seine Untugend. Da kam der Meister und fragte: „Zu 
welcher Unterhaltung, ihr Mflnche, habt ihr euch jetzt 
bier niedergelassen?“ Als sie antworteten: „Zu der und 
der“, liefi er den Mflnch zu sich rufen und fragte ihn: 
„Ist es wahr, da8 du unfolgsam bist?“ Auf desscn be- 
jahende Antwort sprach der Meister weiter: „Warum, o 
Mflnch, tust du, nachdera du in diescr so zum Heile fflh- 
renden Lehre Mflnch geworden bist, nicht nach den Worten 
derer, die dein Bestes wollen? Auch frOher schon befolgtest 
du nicht das Wort der Weisen und wurdcst deshalb durch 
den Hauch des Veramba-Windes l ) in Staub zermalmt." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Ehedem nahm der 3odhisattva auf dem Geiersberge 
in der Familie der Geier seine Wiedergeburt. Sein 
Sohn aber, Supatta mit Namen 1 ), war der KOnig der 
Geier; er war von vielen tausend Geiern umgeben und 
besafi grofie Starke. Er ernahrte seine Eltern. Infolge 
seiner Starke aber flog er zu weit in die HOhe und 
sein Vater ermahnte ihn oft: „Mein Sohn, einen Raum 
von solcher Ausdehnung darfst du nicht Qberschreiten 
und daruber hinausfliegen." Der Sohn gab seine Zu- 
stiramung zu erkennen; trotzdem aber liefi er eines 
Tages, als er bei Regen mit den Geiern in die Hflhe 
flog, die tibrigen hinter sich, entfernte sich zu weit von 
der Erde und geriet in die Region der Veramba-Winde, 
wo er zu Staub zermalmt wurde. 

Um diese Begebenheit zu schildem, sprach der Meister, 
wahrend er der vflllig Erleuchtete 3 ) war, folgende Strophen: 

*). Vgl. oben S. 278, Anm. 1. Uberhaupt ahnelt das dort 
ubersetzte Jataka 38X sehr dem vorliegenden. 

*) Auf Deutsch: Der Wohlbeschwiugte. 

') Samtliche Strophen werden also nicht bei der Begebenheit 
sclbst gesprochen, sondern erst bei der Erzahlung. 



535 


„Ein Ort, mit Pfahlen rings umsteckt, 
vor Alters war am Geiersberge; 
dort lebten eines Geiers Eltern, 
die er im Alter treu emahrtc. 

Er brachte ihnen Schlangenfett 1 ) 
gar oft herbei, die FlQgel schwingend; 
doch zu dem Sohne sprach der Vater, 
der wufite, dafi er flog gar hoch, 
dafi er mit seinen starken FlOgeln 
durch seine Kraft gar weithin flog: 

,Sobald die rings umfloss'ne Erde, 
die von dem Ozean umgcben, 
du nur noch so erkennst, mein Sohn, 
als ware sie cin rundes Rad, 
dann wcnde deinen Flug, mein Sohn, 
und geh nicht weiter in die Hbhe.‘ 

Aber mit Kraft flog in die Hdhe 
der starkbeschwingte VogelkOnig; 
er blickte mit gekrQmmtem Halse 
hinab auf Berge und auf Wilder. 

Die Erd’ erblickte jetzt der Geier, 
wie er’s gehOrt von seinem Vater, 
gleich einem vdllig runden Rade, 
rings von dem Ozean umgeben. 

[Dann wende deinen Flug, mein Sohn, 
und geh nicht weiter in die Hohe.]*) 

Doch Ober dies ging er hinaus 
und flog noch weiter in die H 5 he; 
da aber fafit’ den starken Vogel 
der Sturm wie mit ’ner scharfen Spitze. 

Nicht konnte der zuweit Gegang'ne 
hinab zur Erde wieder flQchten; 
so sturzt’ der Vogel ins Verderben, 
in den Vcramba-Sturm geraten. 

*) Nach der Lesart .ajagaram" statt „ajakaram“ (— Ziegenfett). 
l ) Diese zwci Verse sind, wie auch FausbOU meint, hier ohne 
Zweck aus der vorletzten Strophe wiederhoh. 
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Dadurch geriet ihm Weib und Kinder 
und auch die andern Anverwandten 
in groBes UnglQck, weil der Vogel 
sich nicht an die Ermahnung hielt 1 ). 

So geht es jetzt noch. Wer durch Worte 
der Alten sich nicht laBt belehren, 
wie in der Fabel tat der Geier, 
der stolze, der zu hoch geflogen, 
der sturzt gewifilich ins Verderben, 
weil er der Alten Wort nicht horte." 

Der Meister schlofi mit folgenden Worten: „Darum 
sei du, o Mbnch, nicht dem Geier ahnlich; tue nach den 
Worten derer, die auf dcin Wohl bedacht sind." Nachdem 
aber jener so von dem Meister ermahnt worden war, 
wurde er von da an folgsam. 

Nachdem der Meister diese Unterwcisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Der 
damalige unfolgsame Geier war der jetzige unfolgsamc 
Monch, der Vater des Geiers aber war ich.“ 

Ende der Erzfthlung von dem Geier. 


428. Die Erz&hlung von Kosambi. 

„Gar laut erschallt das Wort dcr Menge." Dies er- 
zahlte dcr Meister, da er bei Kosambi im Ghosita-Kloster 
verweilte, mit Beziehuug auf Unruhestifter zu Kosambi. 
DieBegebenheit ist schon im Kosamba-Khandhaka 2 3 ) erzShlt. 
Folgendes aber ist der Inhalt in KQrze: 

Damals wohnten zwei Mftnche in einem Hause; der 
eine war ein Kenner des Vinaya, der andere ein Kenner 
des Sutta. Eines Tages stelltc der Sutta-ICenner, nach- 

l ) Diese und die nftchstc Strophe stimmen fast wdrtlich mit 

den beiden letzten Strophcn des Jataka 381 tiberein. 

3 J Namlich im Mahavagga (der cin Teil des Khandhaka ist) 
X, x—io. 

*) Der Vinaya umfafit die Rcgeln aber die Disziplin der 
Mbnche, das Sutta die eigentliche Lehre. Es bestand also da* 
mals schon ein Gegensatz zwischen Moralisteu und Dogmatikcrn, 
zwischen Praktikern und Theoretikern. 



537 — 


dem er seinen KOrper gercinigt, das Wasser, das von der 
Reinigung flbriggeblieben war, im Wasserhause in einem 
Topfe hin und ging dann hinaus. Als spater der Vinaya- 
Kenner dorthinein kam und das Wasser sah, verliefi er 
den Raum und fragtc den anderen: „Hast du das Wasser 
hingestellt?" „Ja, Lieber," antwortete dicser. Der andere 
fragte weiter: „Wei8t du aber nicht, daO du damit eine 
Sunde begangen hast?" „Nein, das weifi ich nicht." 
„Doch, Lieber, das ist eine Sunde." „Dann will ich Genug- 
tuung dafQr leisten." Doch der Vinaya-Kenner versetzte: 
„Wenn du aber, Freund, ohne Absicht und nicht mit 
Willen dies getan hast, so ist es keine Sttnde." So sah 
jener in dieser Verfehlung keine Sunde. 

Der Vinaya-Kenner aber erzahlte seinen Anhangern: 
„Dieser Sutta-Kenncr merkt es nicht, wcnn er cine Sonde 
bcgeht." Als diesc dessen Anhanger sahen, sagten sie: 
„Euer Lehrer merkt nicht, daB er in Sunde gestQrzt ist, 
auch wenn er eine Sonde begangen hat." Sie gingen hin 
und teilten dies ihrem Lehrer mit. Dieser sprach: „Dieser 
Vinaya-Kenner hat vorher gesagt, es sei keine Sunde, und 
jetzt sagt er, es sei eine Stinde; er ist ein LOgner." Da- 
rauf gingen seine Schuler hin und sagten zu den anderen: 
„Euer Lehrer ist ein Lllgner." So verstarkten sie gegen- 
scitig den Strcit. 

Als darauf der Vinaya-Kenner eine Gelegenheit dazu 
fand, erklarte er die Verhehlung der Sunde von jenem fQr 
eine Tat, die die Exkoinmunikation verdiene. Von da an 
teilten sich auch diejenigen, die ihnen ihre Hilfsmittel 
spendeten, und auch die LaienbrQder in zwei Parteien; 
auch die Nonnen, die sie zu ermahnen pflcgten, sowie die 
Gotthciten, die sie beschOtzten, und die ihnen befreundeten 
und vertrauten himmlischen Gottheiten 1 ) bis hinauf zur 
Brahmawelt bildeten wie Unbekehrte zwei Parteien; bis 
zum Akanittha-Himmel 2 ) hinauf erstreckte sich dieser Streit. 

Ein MOncb aber ging zu dem Vollendeten hin und 
schilderte ihm das Treiben derer, die jenen exkommuniziert 
hatten und die sagten, er sei auf gercchte Art exkommuni- 
ziert, und von den Anhangern des Exkommunizierten, die 
behaupteten, er sei auf ungerechte Art exkommuniziert 

') Die Gottheiten der Gotterhimmel im Gegensatz zu den Erd- 
gOttern, die die Menschen bcschirmen, und denen der Brahma- 
himmel- 

a ) Die oberste der vierzehn kbrperlichen Brahmawelten. 
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worden, und die Haresie von denen, die obwohl von der 
exkommunizierenden Partei zurflckgehalten doch ihm zu- 
getan waren. Da rief der Erhabene: „Gespalten ist die 
Mdnchsgemeinde, gespalten ist die MOnchsgemeinde"; er 
ging zu ibnen hin und erklSrte der exkommunizierenden 
Partei den Nachteil, der in der Exkommunikation, und der 
andercn den Nachteil, der in der Verhehlung einer Stinde 
liege. Dann entfcrnte er sich wieder. 

Als sie ein andermal innerhalb derselbcn Grenzen das 
Uposatba abhielten und auch im Speisehaus u. s. Streit 
anfingen, verkOndete er ihnen im Speisehause die Regel: 
,Man soil abwechsclnd nebeneinander Platz nehmen." Als 
er dann hdrte, dafi sie auch jetzt noch stritten, ging er 
wieder dorthin und sagte: „Es ist genug, ihr- Mdnche, 
streitet nicht!" Da sprach ein Vertreter der im Recht 
befindlichen Partei, der keine Belastigung for den Er- 
habenen wQnschte: „Es mdge nach Hause zurQckkehren 
der Erhabene, der Herr der Lehre; zufrieden mOge, Herr, 
der Erhabene das GlQck auf dieser Welt mit Lust geniefien. 
Wir werden ja ganz bekannt durch diesen Streit, den 
Hader, den Zwist und den Wortwechscl!" 

Darauf sprach der Meister: „In frQherer Zeit, ihr 
Mdnche, lebte zu Benares Brahmadatta, dcr KOnig dcs 
Landes Kasi." Und er erz&hlte, wie Brahmadatta dem 
DIghati, dem Kbnig von Kosala, sein Reich nahm und ihn, 
als er sich in unkenntlich machende Kleidung gehQllt hatte, 
totete; wie dann der Prinz DIghavu ihm das Leben 
schenkte und wie sie von da an in vOlliger Eintracht zu- 
sammenlebtcn *). Dann fuhr er fort: „So, ihr Mdnche, 
kann zvvischen Kbnigen, denen das Szepter und das Schwcrt 
verliehen wurde, eine solche Liebe und Geduld bestehen. 
Jetzt, ihr MOnche, zeiget, dafi ihr, die ihr in der so wohl 
verkOndigten Lehre und Disziplin Mdnche geworden seid, 
auch verzeihen und Milde fQhlen kOnnt." 

Nachdem er sie so ermahnt, hielt er sie zum dritten 
Male zuruck mit den Worten: „Es ist genug, ihr MOnche, 
streitet nicht!“ Als er sie aber immer noch ungebeugt 
sah, dachte er: „Besessenen gleichen diese tOrichten Men- 
schen; man kann sie nicht gut belehren.“ Und er ging 
fort. Als er am nachsten Tage von seinem Almosengange 
zurhekkehrte und sich in seinem duftenden Gemache ein 


') Vgl. dazu das Jataka 371; ilbersetzt in diesem Bande 
S. 230—233. 
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wenig erholt hatte, brachte er selbst sein Schlafzimmer in 
Ordnung, nahm selbst seine Almosenschale und sein Ober- 
gewand und sprach, inmitten der Mdnchsgemeinde sich in 
die Luft erhebend, folgcnde Strophen: 

„Gar laut erschallt das Wort der Menge, 
denn niemand halt sich selbst ftir tbricht; 
wenn die Gemeinde ist gespalten, 
halt keinen andem man far besser 1 ). 

Lieblos ist jetzt der Weisen Rede, 
sie lassen frei den Worten Lauf, 
den Mund weit often, nach Belieben 
und wissen nicht mehr, wer sie fQhrt. 

,Er hat gescholten mich, geschlagen, 
bcsiegt hat er mich und beraubt*; 
wer diese Meinung in sich nahrt, 
bei dem hdrt nicht die Feindschaft auf. 

,Er hat gescholten mich, geschlagen, 
besiegt hat er mich und beraubt 1 ; 
wer diese Meinung von sich weist, 
bei denen hOrt die Feindschaft auf. 

Denn nicht durch Feindschaft kann auf Erden 
die Feindschaft jc besanftigt wcrden; 
durch Freundschaft aber hbrt sie auf. 

Das ist das ewige Gesetz 2 ). 

Die andercn erkennen nicht, 
daft sie auf schlechten Wegen gehen; 
doch die dies von sich selbst erkennen, 
die hdren mit dem Streiten auf. 

Die Knochcnbrecher 3 ) und die Mbrder, 
die Kflhc, Pferde, Geld wegnehmen, 

*) Diese Strophe findet sich auch im Vinaya-Pijaka Vol. I, 
P- 349 

*) Dies sind die auch im Jfttaka 371 zitierten Strophen 3—5 
des Dhammapadam. 

*) Damit sind nach dem Komraentator die Kdnige DIghavu 
und Brahmadatta gemeint. 
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auch unter ihnen gibt es Eintracht, 
wenn sie sich gleich die Reiche rauben; 
warum kann dies bei euch nicht sein? 

Wenn du erhalten einen wcisen Freund, 
der sich dir treu gesellt, gerecbt und klug, 
so Qbcrwindest du alle Gefahren 
und kannst froh und verstandig durch ihn leben. 

Doch wenn du nicht erhaltst ’nen weisen Freund, 
der sich dir treu gesellt, gerecht und klug, 
dann gleich’ dem Kbnig, der sein Reich verlieB, 
und bleib’ allein wic der Waldelefant 1 ). 

Allein zu weilen ist das Beste, 

nicht gibt es Freundschaft mit den Toren. 

Wenn du allein bleibst, tust nichts Boses du 
wie der zufried’ne Elefant im Walde.“ 

Aber der Meister vermochte auch mit dieser Erzfthlung 
nicht die MOnche zur Eintracht zu bewegen. Darauf begab 
er sich nach demDorfe Balakalonaka*) und vcrkQndigte dort 
dem Thera Bhagu die Vorteilc des AUeinseins. Von da 
begab er sich zur Wohnung dreier Sbhne aus edlen 
Familien und erklarte ihnen den Vorteil der Sufiigkeit der 
Eintracht. Von da zog er nach dem Walde Parileyyaka, 
verblieb dort drei Monate und kehrte ohne nochinals nach 
Kosambi zu gehen nach Savatthi zurQck. 

Da iiberlegtcn die Laienbruder, die zu Kosambi 
wohnten: „Diese edlen Mflnche, die zu Kosambi wohnen, 
haben uns wahrlich viel Schaden gebracht; Uber sie miB- 
mutig ist der Erhabene abgereist. Wir werden ihnen keine 
chrfurchtsvolle BegrQBung u. dgl. mehr zollen und, wenn 
sie zu uns kommen, ihnen keine Almosen mehr geben. 
Auf diese Weise werden sie entweder von hier fortziehen 
oder aus dem Orden austreten oder den Erhabenen wieder 
versbhnen." Und sie taten also. Durch diese Strafe be- 
drangt zogen die MOnche nach Savatthi und baten den 
Meister um Verzeihung. 


*} Diese Strophen finden sich auch im Dhammapadara V. 328 
bis 330 sowie im Sutta-Nipata V. 44 u. 45. 

*) Auf Deutsch: Das Dorf des Salzbereiters Balaka. 
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Darauf verb and der Meistcr das Jataka 1 ) mit folgenden 
Worten: „Der Vater war der grofie Kdnig Suddhodana, 
die Mutter war die grofie Maya, der Prinz DIghavu aber 
war ich.“ 

Ende der Erz&hlung von Kosambl. 


429. Die groBe Erz&hlung von dem 
Papageien. 

„Solang’ ein Baum mit FrQchten ist bedeckt." Dies 
erzahlte der Meistcr, da er ini Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen MCnch. Nachdem nfimlich dieser von 
dem Mcister einen BetrachtungsstofF erhalten hatte, nahm 
er auf dem Lande im Reiche Kosala in der Nahe eines 
Grenzdorfes seinen Aufenthalt in einem Walde. Die Be- 
wohner richteten fQr ihn Platze fur den Aufenthalt bei Nacht, 
Platze fur den Aufenthalt bei Tage u. dgl. her, erbauten 
ihm an einer Stelle, zu der man leicht hinkommen und 
von der man auch wieder leicht weggehen konnte, eine 
Hutte und erwiesen ihm mit Aufmerksamkeit Dienstc. 

Als er aber dort die Regcnzeit verbrachte, verbrannte 
im ersten Monat jenes Dorf und fQr die Bewohner blieb 
nicht einmal der Same fQr die Feldfruchte Qbrig; darum 
konnten sie ihm keine vorzQgliche Almosenspeise mehr 
geben. Weil jener aber in der ihm passenden Behausung 
wegen der Almosenspeise in Bedrangnis kam, vermochte 
er nicht durch seine Betrachtung sich zu einem der Wege 
oder zu einer Frucht der Wege emporzuringen. 

Als er nun nach Ablauf von drei Monaten zurQck- 
kehrte um dem Meister seine Verehrung zu bezeigen, be- 
gann dieser eine liebevolle Unterhaltung mit ihm und 
fragte: „War dir auch, wenn du durch Almosensammeln 
belastigt warst, deine Behausung passend?" Darauf er¬ 
zahlte ihm jener die ganze Begebenheit. Der Meister 
merkte daraus, dafi die Behausung zur Erreichung seines 
Zwecks passend gewesen war, und sprach: „0 MOnch, ein 
Asket rnufi, wenn seine Behausung fQr ihn passend ist, die 
in ihm aufsteigende Essbegierde unterdrQcken, sich mit 

>) Da in der ErzShlung kein eigentliches Jataka vorkommt, 
ist das oben zitierte Jataka 371 gemeint. 
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dem begnGgcn, was er zur Nahrung crbalt, und in Zu- 
friedenhcit das Askctenleben betatigen. In der Vorzcit 
unterdrGckten Wcise, obwohl sie nur als Tiere wiedcr- 
geborcn waren, als sie auf cincm Baume, der ihncn als 
Wohnung wohlgefiel, nur Staub zu essen bekaraen, ihre 
Bcgicrdc nach besserer Nahrung; sie gabcn voll Zufrieden- 
heit die Pflicht der Liebe nicht auf und begaben sich nicht 
anderswohin. Warum aber hast du, weil deine Almosen- 
speise unschmackhaft und rauh war, die dir passende Bc- 
hausung aufgegeben?" Darauf erzahlte er, von jenem ge- 
beten, folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem wohnten im Himalaya am Ufer des Ganges 
in einem Wald von FeigenbUumen viele hunderttausend 
Papageien. Dort verzehrte ein Papageienkdnig, als an 
dem Baume, wo er wohnte, die FrUchte ausgegangen 
waren, was an Res ten noch iibrig war von Sprossen, 
Blattern, Rinde oder Abfallen, und trank aus dem Ganges 
Wasser dazu. So war er <lu8erst genQgsam und be- 
scheiden geworden und begab sich nicht anderswohin. 

Durch den Ruhm seiner Beschcidenheit und Ge- 
nQgsamkeit aber erzitterte die Behausung des Gottes 
Sakka 1 ). Als Sakka tiber die Ursache hiervon nach- 
dachte, gewahrte er den Papagei. Urn ihn auf die 
Probe zu stellen, liefi er jenen Baum verdorren. Der 
Baum wurde zum Stumpf und stand ganz durchlOchert 
da; wenn der Wind ihn traf, so karaen aus den Lochern 
Staubteilchen heraus. Der Papageienkdnig aber ver¬ 
zehrte diesen Staub und trank im Ganges Wasser dazu; 
ohne anderswohin zu gehen und ohne auf die Hitze 
und den Wind Rticksicht zu nehmen, blieb er oben auf 
dem Stumpf des Feigenbaumes sitzen. 

Als nun Sakka seine auBerste GenUgsamkeit er- 
kannte, dachte er: „Ich will ihn denVorzug derFreund- 


*) Ein Zcichen dafQr, da8 auf der Erdc etwas AufiergewOhn- 
lichcs geschieht, wodurch der Betreffende der Sakkawdrde sich 
wQrdig macht. 
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schaft 1 ) schildern lassen; dann werde ich ihra einen 
Wunsch gewahren, dera Feigenbaum unsterbliche Fruchte 
gewahren und wieder zurilckkehren." Er nahm die Ge¬ 
stalt eines SchwanenkOnigs an, IieB das Gdttermadchen 
Suja vorausgehen und begab sich nach dem Wald von 
Feigenbaumen. Unweit setzte er sich auf dem Zweige 
eines Baumes nieder und sprach, mit dem Papageien 
ein Gesprach beginnend, folgende erste Strophe: 

„So lang’ ein Baum mit -FrQchten ist bedeckt, 
essen von ihm die Vogel von alien Seiten; 
doch wenn sie merken, die FrUchte sind vergangen, 
so fliegen von dort nach alien Seiten die Vdgel." 

Nach diesen Worten aber ftlgte er um ihn von 
dort wegzutreiben folgende zweite Strophe hinzu: 

„Fliege fort, Rotschnabliger, bleibe nicht, 
warum bleibst du versunken am trocknen Baume? 
Sag’ mir dies, du, der du bunt wie der Frilhling, 
warum verlaBt du nicht, Papagei, den vertrockneten 
Baum?" 

Darauf antwortete ihm der PapageienkOnig: „Ich, 
o Schwan, verlasse diesen Baum nicht, weil ich mir 
der Dankbarkeit gegen ihn bewufit bin." Und er sprach 
die folgenden beidcn Strophen: 

„Die ihrer Freunde Freund geworden sind, 
seitdem sie leben, Schwan, in Glttck und UnglQck, 
die lassen ihn nicht, ob tot er ist oder lebend, 
die Guten, die an der Guten Tugend gedenken. 

So bin auch ich, o Schwan, der Guten einer, 
befreundet ist der Baum mir und verwandt; 


*) Gott Sakka weifl, dafi der Papagei nur aus Dankbarkeit 
und aus Freundschaft zu der im Baume wohnenden Gottheit auf 
dem Baume wohnen bleibt. 



drum kann ich ihn urns Leben nicht verlassen, 
obwohl ich merk’, er ist tot; dies ware unrccht." 

Als Sakka diese Worte vernommen, sprach er be- 
friedigt um ihn zu preisen und ihm einen Wunsch zu 
gewahren, die folgenden beiden Strophen: 

„Gut ist es, da8 du Freundschaft hieltest 
und Liebe zeigst und Freundestreue; 
wenn diese Tugend du erwahlst, 
wirst du gepriesen von den Weisen. 

Drum einen Wunsch gewahr’ ich dir, 

Papagei, der du fliegst in Luften; 
drum wiinsche dir, Krummschnabliger, 
was immer du im Herzen willst." 

Da dies der Papagei hOrte, sprach er um seinen 
Wunsch zu aufiern folgende siebente Strophe: 

„Wenn du, o Schwan, mir einen Wunsch gew&hrst, 
so soil der Baum hier wieder Leben haben; 
mit Zweigen, FrUchten und mit jungem Grun 
soil er voll Sofie dastchn weithin glanzend." 

Ihm seinen Wunsch gewahrend sprach Sakka fol¬ 
gende achte Strophe: 

„Du sollstihn sehn voll FrUchten, Freund, und mftchtig, 
Wohnung soli dir der Feigenbaum gewahren. 

Mit Zweigen, FrUchten und mit jungem GrUn 
soil er voll SuBe dastehn weithin glanzend." 

Nachdem er aber so gesprochen, veranderte er 
sein Aussehen und zeigte sich und Suja in ihrer wahren 
Gestalt. Aus dem Ganges nahm er W'asscr mit seiner 
Hand und traf damit den Stumpf des Udumbarabaumes. 
Sogleich belebte sich wieder der Baum; er erhielt seine 
Zweige und sein Laubdach wieder und bekam sUBe 
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Fruchte. Wie ein Berg aus puren Edelsteinen stand 
er da voll Herrlichkeit. Als dies der Papageienkbnig 
sah, sprach er voll Freude um Sakka zu preisen fol- 
gende Strophe: 

»So mbgst du, Sakka, glUcklich leben 
mit alien deinen Anverwandten, 
wie hcut’ ich wieder glQcklich bin, 
da ich den Baum voll Frilchten sehe." 

Nachdem aber Sakka ihm seinen Wunsch gewShrt 
und dem Feigenbaum die Fahigkeit verliehen hatte 
ewige Frtichte zu tragen, kehrte er mit Sujata wieder an 
seinen Wohnort zurtlck. 

Um diese Begebenheit zu schildern, gibt es noch fol- 
gende SchluBstrophc vom vOllig Erleuchteten: 

„Da nach dem Wunsch des Papageien 
voll FrUchten er den Baum gemacht, 
kehrt' mit der Gattin er zurOck 
nach Nandana, dem GOttenvohnsitz." 

Nachdem der Meister diese Unterwcisung beschlossen, 
fflgtc er hinzu: ,,So, o MOncli, waren in der Vorzeit die 
Weisen, obwohl sie in der Familie derTiere wiedergeboren 
waren, frei von Begierde nach besserer Nahrung; warum 
bist du, der du doch in dieser Lehre MOnch geworden, 
von dieser Begierde besessen? Gehe und bleibe dortselbst 
wohnen." Und er gab ihm einen neuen BetrachtungsstofF. 
Hierauf verband er das Jataka mit folgenden Worten (der 
MOnch aber kehrte dorthin zurOck und gelangte durch 
geistige Beschauung zur Heiligkeit): „Damals war Sakka 
Anuruddha, der PapageienkOnig aber war ich." 

Ende der groBen Erzahlung von dem Papageien. 


35 
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430. Die kleine Erzflhlung von dem 
Papageien. 

„Viel Baume gibt’s mit grunen Blattern." Dies er- 
z&hlte der Mcister , da er im Jetavana verweiltc, mit Be- 
ziehung auf die Verafija-Abteilung 1 ). Als nSmlich der 
Meister zu Veranja die Regenzcit zugebracht hatte und 
allmahlich wieder nach Savatthi zuruckgekehrt war, be- 
gannen die MOnche in der Lehrhallc folgendcs Gesprach: 
„Freund, der Vollendete, dieser zarte Prinz, dieser zarte 
Buddha, der mit grofier Wundcrkraft ausgestattet ist, hat, 
als er vom BrShmanen Veranja eingeladen dort drei Mo- 
nate zubrachte und durch den EinfluB Maras 8 ) von diesem 
nicht an einem einzigen Tage Almosenspeise erhielt, die 
Begierde nach besserer Speise untcrdrQckt und sich drei 
Monate lang von einer kleincn Menge Wurzelmehl und 
Wasser emahrt. O wie bescheiden und genQgsam ist der 
Vollendete." Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?" Als sic antworteten: „Zu der und der," sprach 
er: „Nichts Wunderbares, ihrMonche, ist dieUnterdrUckung 
der gierigen GefOhle bei dem Vollendeten, der in frQherer 
Zeit, als er in der Familie der Tiere wiedergeboren war, 
auch schon die Gier nach Speise unterdrUckte." Nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Die ganze Geschichte gleicht genau der soeben an- 
geftlhrten. Folgendes sind die Strophen: 

„Viel Baume gibt’s mit grUnen Blattern, 
die reich an mannigfachen FrUchten; 
warum hast du am trocknen Stumpfe, 

Papagei, nicht die Lust verloren?" 

„Von seinen FrUchten schmausten wir 
wohl viele, viele Jahre lang; 


>) Dies ist eine Abteilung des Vinaya-Pijaka, n&mlich die 
ersten vier Kapitel des ersten Buches des Parivara-Pstha. 

*) Also auch dies wird als cine der Versuchungen Maras 
aufgefaCt. Vgl. „Leben des Buddha", S. 349. 
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auch da wir frUchteleer ihn sehen, 
bleibt unsre Freundschaft wie zuvor.“ 

„Doch wenn den Baum sie trocken sehen, 
von Blattem leer und ohne FrUchte, 
so ziehen fort von ihm die Vttgel. 

Wie kannst du dies als Schuld betrachten?" 

„Die ihn der FrUchte wegen ehren 
und, wenn er frUchteleer, verlassen, 
die sind auf eig’nes Wohl nur aus, 
sind Toren voll Parteilichkeit." 

„Gut ist es, daB du Freundschaft haltst 
und Liebe zeigst und Freundestreue; 
wenn diese Tugend du erwahlst, 
wirst du gepriesen von den Weisen. 

Drum einen Wunsch gewahr’ ich dir, 
Papagei, der du fliegst in Luften; 
drum vvUnsche, Krummschnabliger, . 
was immer du im Herzen willst" 

„Wir mOchten gerne wieder sehen 
den Baum voll Blattern und voll Fruchten; 
wenn hier ich Armer Zuflucht fande, 
ich wUrd’ mich immer wieder freuen." 

„Dann nahm er Wasser her und weihte 
den Baum fQr die Unsterblichkeit; 
und seine Aste wuchsen wieder 
lieblich zu sehn mit ktihlem Schatten." 

„So mOgst du, Sakka, glUcklich leben 
mit alien deinen Anverwandten, 
wie heut’ ich wieder glUcklich bin, 
da ich den Baum voll FrUchten sehe.“ 

„Da nach dem Wunsch des Papageien 
voll FrQchten er den Baum gemacht, 
kehrt' mit der Gattin er zurUck 
nach Nandana, dem Gbtterwohnsitz." 


35 * 
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Nachdem der Meister dicse Unterweisung beschlossen 
batte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war Sakka Anuruddha, der Papageienkftnig aber 
war ich.“ 

Ende der kleinen Erzahlung von dem Papagei. 


431. Die Erzahlung von Harita 1 ). 

„Ich habe dies gehOrt, Brahmane.“ Dies crzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung aut 
einen unzufriedenen Mdnch. Dieser Munch namlich hattc 
ein geschmUcktes Weib gesehen und war dadurch unzu- 
frieden geworden; er liefi sich die Haare am KOrpcr, die 
Nagel und die Kopfhaare lang wachsen und wollte wieder 
den Orden verlassen. Seine Lehrer und Unterweiscr fOhr- 
ten ihn gegen scinen Willen zum Meister. Als dieser ihn 
fragte: „Ist es wahr, Mdnch, dafi du unzufrieden bist?" 
und er zur Antwort gab: „Ja, es ist wahr, Herr," fragte 
dieser weiter: „Was hat dich unzufrieden gemacht?" Da 
jener erwiderte: „DieGewalt der sinnlichen Lust, nachdem 
ich ein geschmUcktes Weib gesehen," sprach der Meister: 
„0 Mdnch, die sinnliche Lust zerstdrt die Tugenden, sie 
bringt UnglQck und bewirkt die Wiedergeburt in der Hdlle. 
Warum soli aber diese Lust dich nicht bclastigen? Der 
Wind, der den Sineru-Berg bewegt, schamt sich ja 
auch nicht ein altes Blatt mitzunehmen. Infolge dieser 
Lust vermochten selbst Helden der Reinheit, die der Ein- 
sicht ihrer Erkenntnis gemaB wandelten und die fQnf Er- 
kenntnisse nebst den acht Vollkommenheiten erlangt hatten, 
niebt die Besinnung zu behalten und verloren die Fabig- 
keiten zur Ekstase." Nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Flecken in einer achthundert 
Millionen besitzenden Brahmanenfamilie seine Wieder- 

*) Auf Deutsch: Der Gelbc oder GrQne. Der Name bedeutet 
jedenfalls dasselbe wie das im Jitaka vorkommende ,Harittaca“ 
— Goldhaut. 
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geburt. Wegen seiner goldenen Hautfarbe gab man 
ihm den Namen Prinz Harittaca (= Goldhaut). Nach- 
deni er herangewachsen war und zu Takkasila die 
K(inste erlernt hatte, wahlte er den hauslichen Beruf. 
Als er aber nach dem Tode seines Vaters sein Vermogen 
betrachtete, kam ihm folgender Gedanke: „Geld ist ja 
vorhanden; diejenigen aber, die dieses Geld erworben 
haben, sind nicht mehr da. Auch ich miiB durch den 
Tod zu Staub zermalmt werden." Von Todesfurcht er- 
griffen spendete er ein groBes Almosen, zog nach dem 
Himalaya und wurde Asket. Am siebenten Tage er- 
langte er die Erkenntnisse und die Vollendungen. 

Nachdem er dort lange von den Wurzeln und 
FrDchten des Waldes gelebt, stieg er um sich mit Salz 
und Saurem zu versehen vom Berge herab und gelangte 
allmahlich nach Benares. Hier verbrachte er im Parke 
des Konigs die Nacht und ging am nachsten Tage um- 
her um Almosen zu sammeln. Dabei kam er auch an 
das Tor des kdniglichen Palastes. Als ihn der Kdnig 
sah, lieB er voll Befriedigung ihn zu sich rufen; auf 
seinem kOniglichen Polster unter dem ausgespannten 
weiBen Sonnenschirm wies er ihm seinen Platz an und 
setzte ihm Speise von verscbiedenartigem, hOchstem 
Wohlgeschmack vor. Am Schlusse der Danksagung 
wurde er noch mehr ttber ihn erfreut und er fragte ihn: 
„Wohin geht Ihr, Herr?“ Als der Asket antwortete: 
m O GroBkonig, wir suchen nach einem Orte um dort 
die Regenzeit zuzubringen," versetzte er: „Gut, Herr." 
Nach dem FrOhmahle begab er sich mit ihm nach 
seinem Parke, lieB fur ihn dort Platze ftir den Auf- 
enthalt bei Nacht und ftlr den Aufenthalt bei Tage an- 
legen und gab ihm den Parkw&chter zum Diener; dar- 
auf gruBte er ihn ehrfurchtsvoll und entfernte sich. 
Von da an lebte der Bodhisattva dort zwolf Jahre lang, 



indem er bestandig im Palaste des KOnigs sein Mahl 
einnahm. 

Einmal aber muBte der Konig fortziehen um ein 
abgefallenes Grenzland wieder zu unterwerfen. Er Ober- 
gab die Pflege des Bodhisattva seiner Gattin mit den 
Worten: „Pflege sorgfaltig unser Feld der guten Werke" 
und reiste ab. Von da an bewirtete sie den Bodhisattva 
mit eigener Hand. 

Eines Tages, als sie das Mahl zubereitet hatte und 
der Asket lange ausblieb, badete sie sich mit wohl- 
riechendem Wasser, zog ein weiches, frischgereinigtes 
Gewand an und liefi das Fenster Offnen, damit der 
Wind iiber ihren Korper hinstreiche. So lag sie auf 
einem kleinen Sopha. Etwas spater als sonst kam der 
Bodhisattva, unten und oben gut gekleidet und seine 
Almosenschale in der Hand, durch die Luft herbei und 
gelangte an das Fenster. Als die Kdnigin das Gerausch 
von seinem Bastgewand vernahm, stand sie rasch auf; 
dabei entfiel ihr das glanzende Gewand 1 ). 

Da traf das Auge des Bodhisattva dieser unpassende 
Anblick; dieBegierde, dieviele hundert tausend Millionen 
von Jahren in ihm geschlummert hatte, erhob sich wie 
eine giftige Schlange in einem Korbe und bewirkte, 
dafi die Fahigkeit zur Ekstase in ihm verschwand. Er 
konnte seine Besinnung nicht behalten und faBte die 
Kbnigin bei der Hand; sogleich aber brachte man ein 
Zelt rings um sie an. Nachdem er sich in weltlicher 
Weise mit ihr vergniigt, nahm er sein Mahl ein und 
kehrte dann in den Park zuriick; und von da an tat er 
taglich so. 

DaB er sich aber mit der KOnigin verging, wurde 
in der ganzen Stadt bekannt. Die Minister sandten 

') Vgl. die ahnliche Schilderung im Jataka 66; Obersetzt 
Band I, S. 275—281. 
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dem Kdnige einen Brief, der Asket Harita habe so ge- 
tan. Der Ktfnig aber dachte: „Sie reden so, weil sie 
mich mit ihm entzweien wollen" und glaubte ihnen nicht. 
— Als er bei seiner Rtickkehr von der Unterwerfung 
des Grenzlandes die Stadt von rechts umfahren hatte, 
ging er zu seiner Gemahlin und fragte sie: „Ist es 
wahr, daB mein edler Asket Harita sich mit dir ver- 
gangen hat?" Sie antwortete: „Es ist wahr, o Ftlrst." 
Er aber glaubte auch ihr nicht, sondern dachte: „Ich 
muB ihn selbst fragen." Er ging nach dem Parke, be- 
gruBte den Asketen ehrfurchtsvoll und setzte sich ihm 
zur Seite. Dann sprach er urn ihn zu fragen die fol- 
gende erste Strophe: 

„Ich habe dies gehort, Brahmane, 
in Ltlsten lebe Harita. 

Ist etwa diese Rede grundlos 
und wandelst du in Reinheit noch?" 

Da dachte jener: „Auch wenn ich sagen wiirde, 
ich diene den Lusten nicht, so wtirde mir dieser Kbnig 
glauben. In dieser Welt aber gibt es keine Hilfe, die 
der Wahrheit gliche. Denn wer die Wahrheit verleugnet, 
der erlangt die Erleuchtung nicht, auch wenn er schon 
auf dem Boden der Erleuchtung saBe. Ich muB nur die 
Wahrheit sagen." Bei dem Bodhisattva nSmlich kommt 
manchmal auch die Tatung lebender Wesen oder das 
Wegnehmen von Dingen, die ihm nicht gegeben wur- 
den, oder unzilchtiger Wandel oder Branntweintrinken 
vor; Ltigen aber mit absichtlicher Tauschung, die die 
Wirklichkeit aufhebt, gibt es nicht bei ihm. Darum 
sprach er um die reine Wahrheit zu sagen folgende 
zweite Strophe: 

„Gerade so verhalt es sich, 
wie du gehOrt hast, groBer K6nig; 
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auf b6sen Weg bin ich geraten, 
gesunken in die falschen Luste." 

Als dies der KOnig horte, sprach er folgende dritte 
Strophe: 

„Wozu ist denn die Weisheit nUtze, 
die klare, die das Gute sucht, 
wenn sie die aufgestieg’ne Lust 
nicht irgendwie kann unfcerdrucken?” 

Um ihm die Starke der Lust zu schildern sprach 
jener folgende vierte Strophe: 

„Vier Dinge sind es, groBer Konig, 
die auf der Welt sind allgewaltig; 

Die Lust, die Schuld, Rausch und Verblendung; 
da kann die Weisheit nicht bestehen.* 

Als dies der Konig hCrte, sprach er folgende funfte 
Strophe: 

„Als Heiliger, der Tugend voll, 
in Reinheit wandelt Harita, 
weise ist er und einsichtsvoll; 
drum bist du, Herr, bei uns geehrt." 

Darauf sprach Harita folgende sechste Strophe: 

„Auch einen weisen Seher, Konig, 
der sich an Tugend nur erfreut, 
biteer Gedanke bringt zu Falle, 
der reizvoll ist mit Lust gepaart." 

Um ihn aber zum Aufgeben der sinnlichen Lust zu 
befahigen sprach der Ktfnig folgende siebente Strophe: 

„Die Lust, die in dem Korper dein 
aufstieg, raubt dir der Tugend Glanz. 

Drum lass' sie fahren, Heil sei dir; 
dich Weisen werden viele ehren." 
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Dadurch kam der Bodhisattva wieder zur Besin- 
nung; er sah den Schaden ein, den die LUste bringen, 
und sprach folgende achte Strophe: 

„Die LUste, die den Blick verfinstern, 
die unglUcksvoll und giftgeschwollen, 
die Wurzel such’ ich auf von ihnen 
und reifi’ sie aus samt ihren Fesseln." 

Nach diesen Worten aber sagte er: „0 GroBkbnig, 
gib mir jetzt Erlaubnis dazu;" und als er die Erlaubnis 
erhalten, ging er in seine LaubhUtte hinein, blickte 
scharf auf den zur Errcgung der Ekstase dienenden 
Kreis und erlangte so die Fahigkeit zur Ekstase wieder. 
Hierauf kam er wieder aus seiner LaubhUtte hervor, 
setzte sich in der Luft mit gekreuzten Beinen nieder, 
erklarte demKbnig die Wahrheit und sprach: „OGroB- 
kdnig, weil ich an einem fur mich unpassenden Platze 
wohnte, zog ich mir inmitten einer grofien Volksmenge 
Tadel zu. Strebe ohne UnterlaB! Jetzt werde ich 
wieder in meinen Wald zurUckkehren, der frei ist vora 
Duft des Weibes." Wahrend der Kbnig darUber weinte 
und klagte, begab er sich in den Himalaya und ge- 
langte dann in die Brahmawelt. 

Als der Meister diese Begebenheit kennen gelernt 
hatte, sprach er, der vOllig Erleuchtete, folgende Strophe: 

„Nachdem Harita so gesprochen, 
der Weise, der fUr Wahrheit stritt, 
gab er die Lust auf und Begierde 
und kam so in den Brahmahimmel/ 1 

Dann verkUndete er die Wahrheiten und verband das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene MOnch 
zur Heiligkeit): „Damals war der Kflnig Ananda, Harita 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Harita. 
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432. Die Erzahlung von dem der Fufi- 
spuren kundigen jungen Brahmanen. 

„Den Pa^ala, den hochgeschickten." Dies erzahlte dcr 
Meistcr, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung aut 
einen Knaben. Dieser namlich, der Sohn eines Guts- 
besitzers zu Savatthi, war schon im Alter von sieben Jahren 
der FuBspuren kundig. Da dachte sein Vater: „Ich will 
ihn auf die Probe stellen" und ging, ohne daB jener es 
wuBte, in das Haus eines Freundes. Der Knabe fragte 
gar nicht, wohin er gegangen sei, sondern ging den Ein- 
drdckcn seiner FQfie nach und kam so zu seinem Vater. 
Eines Tages fragte ihn nun sein Vater; „Mein Sohn, wie 
hast du, obwohl ich dich nichts davon wissen lieB, heraus- 
gebracht, wohin ich gegangen sei?" Der Knabe antwor- 
tete: „Vater, ich kenne deine FuBspur, ich bin dcr FuB- 
spuren kundig." 

Um ihn nochmals auf die Probe zu stellen, verlieB 
der Vater nach dem FrQhmahle sein Haus und ging in 
das Haus seines nachsten Nachbam hinein. Von da bc- 
trat er ein zweites und von diesem dritten Haus kehrte er 
wieder in sein eignes Haus zurQck. Von hier ging er nach 
dem Nordtore der Stadt, verliefi die Stadt und begab sich, 
indem er die Stadt links lieB, nach dem Jetavana, wo er 
den Meister ehrfurchtsvoll begrQfite und sich niedersetzte 
um die Predigt anzuhbren. 

Der Knabe fragte: „Wo ist mein Vater?" AIs er zur 
Antwort erhielt: „Wir wissen es nicht", ging er unter 
Beobachtung der FuBspuren in das Haus des n&chsten 
Nachbarn und so weiter auf dem Wege, den sein Vater 
genommen, bis er nach dem Jetavana kam, wo er den 
Meister ehrfurchtsvoll begrufile und sich neben seinen 
Vater stellte. AIs sein Vater ihn fragte: „Mein Sohn, wie 
hast du gemerkt, daB ich hierher gegangen bin?“, ant- 
wortete er: „Ich merkte auf die FuBspuren und bin durch 
die Beobachtung der Spuren hierher gekommen." 

Da fragte der Meistcr: „Was sagst du da, Laien- 
bruder?" Dieser erwiderte: „Herr, dieser Knabe ist der 
FuBspuren kundig. Ich bin um ihn auf die Probe zu 
stellen auf diese Weise hierher gekommen; er aber folgte 
mir ohne mich im Hause gesehen zu haben durch die 
Beobachtung meiner Spur hierher nach." Da sprach der 



5 55 


Meister: „Nicht wunderbar, o Laicnbruder, ist dies Erkcnnen 
der Spuren auf der Erde; in dcr Vorzeit aber erkannten 
Weise auch in der Luft die Spuren." Nach diesen Worten 
erzahlte er auf die Bitte von jenem folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, ver- 
fehlte sich dessen erste Gemahlin. Vom K6nig darUber 
befragt, schwur sie: „Wenn ich mich gegen Euch ver- 
fehlt habe, will ich eine D&monin mit iramer weinendem 
Antlitz 1 ) werden." Nach ihrem Tode wurde sie wirk- 
lich eine am FuB des Gebirges hausende Dcimonin mit 
immer weinendem Antlitz. Sie wohnte dort in einer 
FelsenhOhle; sie packte die Leute, die durch den grofien 
Wald die StraBe von Osten nach Westen zogen, und 
fraB sie auf. Nachdem sie drei Jahre lang dem Gotte 
Vessavana 2 ) gedient, erhielt sie von ihm die Erlaubnis 
alle Menschen in einem Gebiet von dreiBig Yojanas 
Lange und fiinf Yojanas Breite aufzufressen. 

Eines Tages betrat ein wohlhabender, beguterter 
Brabmane von groBer SchOnheit, umgeben von vielen 
Leuten, diese StraBe. Als ihn die Damonin sah, lachte 
sie vor Freude und sprang auf ihn zu; seine Bcgleiter 
aber liefen davon. Mit Windesschnelle kam sie heran, 
erfaBte den Brahmanen und lieB ihn sich auf ihren 
RUcken legen. Wahrend sie aber in ihre Hdhle 
zurilckkehrte, empfand sie die Beriihrung des Mannes; 
aus sinnlicher Lust faBte sie Liebe zu ihm und fraB ihn 
nicht, sondern machte ihn zu ihrem Gatten. Voll Ein- 
tracht lebten sie miteinander. Wenn von da an die 
Damonin Menschen fing, nahm sie ihnen auch Ge- 
wander, Reis, Sesam u. dgl. ab und setzte ihrem 
Gatten Speise von verschiedenartigem, hbchstem Wohl- 

‘) Eine Handschrift hat 0 assamukhl“ statt 0 assumukhl"; dies 
bedeutet: mit einem Pfcrdegesicht. Neil hat diese Lesart akzeptiert. 

*) Der FQrst der Damonen. 
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geschraack vor, wahrend sie selbst das Menschenfleisch 
verzehrte. Aus Furcht, er mOchte davonlaufen, ver- 
schlofi sie aber, wenn sie fortging, den Eingang zur 
Hohle zuerst mit einem grofien Steine und dann erst 
entfernte sie sich. 

Wahrend sie aber so in Eintracht lebten, starb der 
Bodhisattva in seiner letzten Existenz und nahm durch 
den Brahmanen im Leibe der Damonin seine Wieder- 
geburt. Nachdem sie nach Ablauf von zehn Monaten 
ihren Sohn geboren, wurde sie von starker Liebe zu 
ihrem Sohne und zu dem Brahmanen erfullt und er- 
nahrte sie beide. Als dann in der Folgezeit der Sohn 
herangewachsen war, tat sie den Sohn mit seinem 
Vater in die Hohle und verschloB sie, wenn sie fortging. 

Als aber eines Tages der Bodhisattva merkte, daB 
sie fortgegangen war, entfernte er den Stein und lieB 
seinen Vater hinaus. Da kam die Damonin zurUck 
und fragte: „Wer hat den Stein entfernt?" Da aber 
ihr Sohn antwortete: „Mutter, ich habe ihn entfernt; 
wir kOnnen doch nicht im Dunkeln bleiben," erwiderte 
sie nichts aus Liebe zu ihrem Sohne. 

Eines Tages fragte nun der Bodhisattva seinen 
Vater: „Vater, meine Mutter hat ein anderes Antlitz als 
Ihr; was ist daran schuld?" Jener antwortete: „Mein 
Sohn, deine Mutter ist eine Damonin, die sich von 
Menschenfleisch nahrt; wir beide aber sind Menschen." 
Der Knabe fragte weiter: „Wenn es sich so verhalt, 
warum bleiben wir hier? Komm, wir wollen uns in 
das Bereich der Menschen begeben." Doch der Vater 
erwiderte: „Mein Sohn, wenn wir davonlaufen, wird 
deine Mutter uns beide tdten." 

Der BodhisatU'a aber versetzte: „FQrchte dich nicht, 
Vater; meine Aufgabe soli es sein, dafi du in das Be¬ 
reich der Menschen zuriickkehrst." So trdstete er 
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seinen Vater. Am nachsten Tage, als die Mutter sich 
entfernt hatte, nahm er seinen Vater mit sich und ent- 
floh. Als die Damonin bei ihrer Riickkehr die beiden 
nicht fand, sprang sie mit Windeseile davon und holte 
sie ein. Sie rief: „0 Brahmane, warum laufst du davon? 
Woran fehlt es dir hier?" Er erwiderte: „Liebe, ztlrne 
mir nicht! Dein Sohn hat mich mit sich genommen 
und ist entflohen." Aus Liebe zu ihrem Sohne ent- 
gegnete die Damonin nichts, sondern trdstete sie und 
nahm sie wieder in ihre Wohnung mit. Als sie nach 
einigen Tagen wieder davonliefen, brachte sie dieselben 
auf die namliche Weise zurOck. 

Da dachte der Bodhisattva bei sich: „Meine Mutter 
muB ein abgegrenztes Gebiet besitzen. Wie, wenn ich 
sie nun nach der Grenze des von ihr beherrschten Ge- 
bietes fragen wilrde? Dann wQrde ich darUber hinaus- 
gehen und so entkommen." Als er eines Tages neben 
seiner Mutter saB, sagte er: „ Mutter, was einer Mutter 
gehttrt, das kommt dann den Kindem zu. Teile mir 
die Begrenzung des dir gehOrigen Gebietes mit!" Darauf 
nannte sie ihm ftlr alle Himmelsrichtungen die Kenn- 
zeichen an Bergen u. dgl. und schilderte ihm, daB ihr 
Gebiet dreiBig Yojanas lang und funf Yojanas breit sei. 
Dann sagte sie zu ihrem Sohne: „Dies Gebiet von 
dieser Ausdehnung merke dir, mein Sohn!" 

Als nun zwei oder drei Tage vergangen waren und 
die Mutter sich gerade in den Wald begeben hatte, lieB 
er seinen Vater auf seine Schulter steigen, sprang nach 
den von seiner Mutter gegebenen Andeutungen mit 
Windeseile voran und gelangte an das FluBufer, das 
die Grenzen bildete. Da die Damonin sie bei ihrer 
ROckkebr nicht fand, folgte sie ihnen. Der Bodhisattva 
aber hob seinen Vater auf und ging in die Mitte des 
Flusses. Nun kam die Damonin an das Ufer des 
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Flusses. Da sie merkte, daB jene ihr Gebiet Uber- 
schritten hatten, blieb sie stehen und rief: „Mein Sohn, 
nimm deinen Vater mit und komme. Was habe ich 
ftir eine Schuld? Was bekommt ihr nicht durch mich? 
Kehre zurttck, Gebieter!" So bat sie ihren Sohn und 
ihren Gatten. Darauf ging der Brahraane wieder aber 
den FluB. 

Sie fuhr fort ihren Sohn zu bitten und rief: „Mein 
Sohn, tue nicht so; kehre um." Er aber erwiderte: 
>f Mutter, wir sind Menschen, du bist eine Damonin; wir 
kOnnen nicht bestandig bei dir wohnen bleiben." 
„Willst du also nicht zurUckkehren, mein Sohn?", 
fragte nochmals die Mutter. „Nein, Mutter," war 
die Antwort. Darauf sprach sie: „Wenn du nicht 
zurUckkehren willst — in der Welt der Menschen ist 
namlich das Leben schwer, und wenn einer keine Kunst 
versteht, kann er nicht leben —, so wisse: Ich besitzc 
die Kenntnis eines Weisheitskleinods; durch dessen 
Macht ist man imstande auch noch nach zwblf Jahren eine 
Spur zu verfolgen. Dies wird dir deinen Lebensunter- 
halt verdienen; hOre, mein Sohn, diesen unschatzbaren 
Zauberspruch!" So lehrtc sie, obwohl von der Fulle 
des Leides Uberwaltigt, in ihrer Mutterliebe ihren Sohn 
den Zauberspruch. 

Der Bodhisattva bezeigte im Flusse stehend seiner 
Mutter seine Ehrfurcht, legte die Hande nach Schild- 
krOtenart zusammen und nahm den Zauberspruch ent- 
gegen. Dann grtiBte er seine Mutter und rief: „Gehet 
jetzt, Mutter!" Sie aber versetzte: „Mein Sohn, wenn 
du nicht zuriickkehrst, muB ich sterben." Zugleich 
schlug sich die Damonin auf die Brust und sogleich 
zersprang ihr infolge ihres Mutterschmerzes ihr Herz; 
sie starb und fiel auf der Stelle zu Boden. Als der 
Bodhisattva merkte, dafi sie tot war, rief er seinen 
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Vater herbei, ging zu seiner Mutter bin, errichtete einen 
Scheiterhaufen und verbrannte ihren Leichnam. Hierauf 
lbschte er das Feuer aus, envies ihr mit Blumen von 
mannigfaltigen Farben Verehrung, weinte und klagte. — 

Hierauf begab er sich nach Benares und lieS deni 
Konige melden: „Ein junger Brahmane steht vor der 
Ture, der der FuBspuren kundig ist.“ Auf die Auf- 
forderung des Konigs, er solle kommen, ging er hinein 
und begrQBte ihn ehrfurchtsvoll. Als der Kbnig ihn 
fragte: „Mein Sohn, was ftlr eine Kunst kennst du?“, 
erwiderte er: „0 Fiirst, ich kann einen Schatz, der vor 
zwolf Jahren weggenoramen wurde, durch Verfolgung 
der Spur wiedererhalten." Darauf sprach der Konig: 
„Sei also mein Diener." Der Bodhisattva versetzte: 
„Wenn ich taglich tausend GeldstUcke erhalte, werde 
ich dir dienen." „Gut, Lieber, diene mir", antwortete 
der Konig und lieB ihm jeden Tag tausend GeldstQcke 
geben. 

Eines Tages aber sprach der Hauspriester zum 
Konige: w O GroBkOnig, weil dieser junge Brahmane 
durch die Macht seiner Kunst noch keinen Erfolg er- 
zielt hat, wissen wir nicht, ob er wirklich die Kunst 
besitzt oder nicht. Wir wollen ihn einmal auf die Probe 
stellen." Der Konig gab seine Einwilligung. Darauf 
gaben die beiden den Leuten, die die verschiedenen 
Juwelen bewachten, einen Wink 1 ), nahmen ein kost- 
bares Kleinod fort und stiegen vom Palast herunter. 
Nachdem sie dreimal um den Palast des Konigs herum- 
getappt, legten sie eine Leiter an und stiegen aber die 
Mauer ins Freie. Sie begaben sich in die Gerichtshalle 
und setzten sich dort nieder; dann kehrten sie zurUck, 

‘) Sollte nicht eher „adatva“ statt „datva“ zu lesen sein, also 
„ohne ihnen einen Wink zu geben“? Vgl. den weiteren Verlauf 
der ErzShlung. 
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legten wieder die Leiter an und stiegen iiber die Mauer 
hiniiber in den Palast 1 ). Dann begaben sie sich an das 
Ufer des Lotosteiches, umwandelten den Lotosteich 
dreimal von rechts, stiegen hinein und legten den Schatz 
in dem Lotosteiche nieder. Hierauf stiegen sie wieder 
in den Palast hinauf. 

Am nachsten Tage entstand ein grofies Geschrei: 
„Aus dem kdniglichen Palaste hat man ein Kleinod 
entwendet." Der Kbnig tat, als wisse er von nichts, 
lieB den Bodhisattva zu sich rufen und sprach zu ihm: 
„Lieber, aus dem kbniglichen Palaste ist ein Juwelen- 
schatz entwendet worden; man muB ihm nachsptiren." 
Der Bodhisattva erwiderte: „0 GroBkbnig, fiir mich, 
der [ich imstande bin nach Ablauf von zwOlf Jahren 
einen gestohlenen Schatz herbeizubringen, indem ich 
den Spuren der Diebe folge, ist es nichts Wunderbares 
den heute Nacht gestohlenen Schatz zur Stelle zu 
schaffen. Ich werde ihn herbeibringen; seid unbesorgt." 
„Bringe mir ihn also zuriick," antwortete der Kdnig. 
Der Bodhisattva versetzte: „Gut, o Fiirst." Er bezeigte 
seiner Mutter Verehrung, sagte den Zauberspruch her 
und sprach dann, im Thronsaale stehend: „0 GroB- 
kbnig, es ist die Spur von zwei Dieben vorhanden." 
Darauf ging er in Verfolgung der Spur des KOnigs und 
des Hauspriesters in das Schlafgemach des Kbnigs hin¬ 
ein, verlieB es wieder, stieg vom Palaste herunter, urn- 
schrilt dreimal den Konigspalast und kam immer in 
Verfolgung der Spur in die Nahe der Mauer. An der 
Mauer blieb er stehen und sagte: ,,0 GroBkOnig, an 
dieser Stelle hat sich die Spur von der Mauer gelbst 
und befindet sich in der Luft; gebt mir eine Leiter!" 
Diese Leiter liefi er anlegen, stieg iiber die Mauer hinab 

‘) „antopure" wird wohl dasselbc sein wie „antepure“; Neils 
tJbersetzung „city“ pafit nicht zum Folgenden. 
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und ging, immer der Spur nachgehend, in die Gerichts- 
halle; dann kehrte er nach dem kbniglichen Palaste zu- 
rUck, lieB wieder die Leiter anlegen, stieg Uber die 
Mauer hinuber und ging nach dem Lotosteiche hin. 
Diesen umwandelte er dreimal von rechts und mit den 
Worten: n O GrofikOnig, die Diebe sind in diesen Lo- 
tosteich hinabgestiegen," holte er das Kleinod hervor, 
wie wenn er es selbst dort niedergelegt hatte. Er gab 
es dem Ktfnige und fUgte hinzu: „0 GroBkOnig, diese 
beiden Diebe sind hochangesehene, groBe Diebe; auf 
diesem Wege sind sie in den kOniglichen Palast hinauf- 
gestiegen." 

Befriedigt und erfreut schnippte die Volksmenge 
mit den Fingern und die GewSnder flogen in der Luft 
umher. Da dachte der KOnig: „Dieser junge Brahmane 
ist nur der Spur nachgegangen und kennt nur den Ort, 
wo Diebe ihr Gut niederlegen, glaube ich; die Diebe 
fangen aber kann er nicht." Und er sprach zu ihm; 
„Du hast uns jetzt den von den Dieben weggenommenen 
Schatz gebracht; wirst du aber auch imstande sein die 
Diebe festzunehmen und uns auszuliefern?" Der Bodhi- 
sattva antwortete: „0 GroBkOnig, hier sind ja die Diebe, 
nicht fern von hier." Der KSnig fragte weiter: „Wer 
ist es, wer?" Jener erwiderte: „0 GroBkOnig, wer es 
wtinscht, der soil der Dieb sein. Nachdem Ihr Euren 
Schatz wieder erhieltet, was braucht Ihr da die Diebe? 
Fraget nicht!" Doch der KOnig fuhr fort: „Lieber, ich 
gebe dir jeden Tag tausend GeldstQcke; nimm die Diebe 
gefangen und gib sie mir!" Der Bodhisattva versetzte: 
„0 GroBkdnig, nachdem der Besitz da ist, was sollen 
da die Diebe?" Doch der KOnig antwortete: „Auch 
nach dem Besitze mtlssen wir die Diebe erhalten." 

Darauf sprach der Bodhisattva: „Darum werde ich 
Euch, o GroBkCnig, nicht sagen: .Dies da sind die 

Dutoi«, Jalakam. 1IL 36 
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Diebe,' sondern ich werde Euch eine alte Begebenheit 
aus der Vergangenheit erzahlen; wenn Ihr verstandig 
seid, so merkt Ihr die Sache." Nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit: 

„0 GroBkOnig, ehedem wohnte unweit von Benares 
in einem Dorfe am FluBufer ein Tflnzer namens Patala. 
Eines Tages zog dieser mit seiner Gattin nach Benares, 
wo er durch sein Tanzen und Singen sich Geld ver- 
diente. Nach Beendigung des Festes lieB er sie viel 
Branntwein und Reisbrei mitnehmen und kehrte nach 
seinem Dorfe zurtlck. Als er nun an das FluBufer kam 
und die neuen Wasserfluten daherflieBen sah, setzte er 
sich nieder und trank Branntwein. In seinem Rausche 
rief er, da er sich iiber seine eigene Kralt nicht im 
Klaren war: ,Ich werde, meine groBe Laute am Halse 
befestigt, zu FuB den Flufi aberschreiten.* Und er nahm 
seine Gattin bei der Hand und stieg in den FIuB hinein. 
Durch die Locher der Laute aber drang das Wasser, so 
daB ihn seine Laute in das Wasser herunterdrUckte. Als 
nun seine Gattin bemerkte, daB er hinuntersank, lieB 
sie ihn los, stieg aus dem Wasser heraus und stellte 
sich an das Ufer. — Der Tanzer Patala tauchte einmal 
auf und einmal wieder unter, und weil er Wasser 
schluckte, schwoll ihm sein Bauch auf. Da dachte seine 
Gattin: ,Mein Gatte wird hier sterben; ich will ihn bitten 
mir ein Lied zu sagen, daB ich es inmitten des Volkes 
singe und mir dadurch den Unterhalt erwerbe. 1 Daher 
sagte sie zu ihm: ,Gebieter, du gehst im Wasser unter; 
lehre mich ein Lied, mit dem ich meinen Unterhalt er- 
werben kann.‘ Und sie sprach folgende Strophe: 

,Den hochgeschickten, silfien Sanger, 
den Patala entfiihrt der Ganges. 

Der du dahintreibst, Heil sei dir; 
o sing’ mir noch ein kleines Lied!‘ 
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Doch der Tanzer Patala ervviderte ihr: ,Liebe, wiesoll 
ich dir ein Lied sagen? Jetzt bringt mich ja das Wasser 
urn, das viel Volks zum Heile gereicht. 4 Und er sprach 
folgende Strophe: 

,Womit den Unglacklichen man, 
womit den Kranken man besprengt, 
in dessen Mitte inuB ich sterben; 
statt Hilfe bringt es mir Gefahr.* 44 

Nachdem der Bodhisattva diese Strophe vorgetragen, 
fiigte er hinzu: „0 GroBkdnig, wie das Wasser far viele 
Lcute eine Hilfe ist, so auch die KOnige; doch wenn 
von ihnen eine Gefahr kommt, wer wird diese Not 
dann abwehren kdnnen?" Und er schloB mit den Worten: 
„0 GroBkbnig, diese Sache ist verborgen; ich aber habe 
sie so erzShlt, daB sie die Weisen verstehen kdnnen. 
Merke es, o GroBkOnig! 44 

Doch der K6nig ervviderte: „Lieber, eine so ver- 
borgene Rede verstehe ich nicht; nimm die Diebe ge- 
fangen und gib sie mir in die Hand! 44 Da versetzte 
der Bodhisattva: „Darum, o GroBkOnig, hdre wenigstens 
folgendes und verstehe es! 44 Und er erzahlte ihm eine 
andere Geschichte. 

„0 FUrst, fraher holte einmal in einem Dorf am 
Tore von Benares ein TOpfer Ton um GefaBe daraus 
zu verfertigen. Er holte ihn immer an derselben Stelle 
und hatte deshalb innerhalb einer BerghOhle ein groBes 
Loch gegraben. Wahrend er aber eines Tages Ton 
holte, erhob sich zur Unzeit ein Sturm und entsandte 
einen starken Regcn. Das Wasser breitete sich aber den 
Rand des Loches aus und brachte ihn zum EinstOrzen, 
so daB dem Tdpfer der Kopf zerschmettert wurde. Jam- 
mernd sprach er folgende Strophe: 


36 * 
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.Was alle Samen aufgehn laBt, 
worauf der Menschen Wohl beruht, 
das drtickt mir jetzt den Schadel ein; 
statt Hilfe bringt es mir Gefahr.‘“ 

Der Bodhisattva fuhr fort: „0 Ftirst, wie die Mutter 
Erde, die alien Menschen Nutzen bringt, dem Topfer 
das Haupt zerschmetterte, ebenso ist es mit einem Volker- 
fiirsten, der wie die Mutter Erde filr die ganze Welt 
das Heil bedeutet. Wenn er eine Rauberei begeht, 
wer wird ihn da abwehren kCnnen? Du wirst doch 
imstande sein, o GrofikOnig, den in dieser Verhiillung 
genannten Dieb zu erkennen!" Der Konig aber ant- 
wortete: „Lieber, ich will keine Verhiillung; liefere mir 
den Dieb aus mit den Worten: .Dies ist der Dieb' und 
gib ihn mir!“ 

Um aber den Kdnig zu beschUtzen sagte der Bodhi¬ 
sattva nicht: „Du bist der Dieb,“ sondern er erzahlte 
eine weitere Begebenheit aus der Vergangenheit. 

„0 GrofikOnig, ehemals brannte in eben dieser 
Stadt. das Haus eines Mannes. Dieser befahl einem 
anderen, er solle hineingehen und die Habe heraus- 
tragen. Als dieser aber hineingegangen war und die 
Schatze heraustragen wollte, stOrzte die Hausture ein. 
Vom Rauch erblindet konnte er den Ausgang nicht 
finden und sprach drinnen stehend, da ihn des Feuers 
Leid traf, jammernd folgende Strophe: 

.Womit man alle Speisen kocht, 
womit die Kalte man vertreibt, 
das brennt mir jetzt die Glieder mein; 
statt Hilfe bringt es mir Gefahr.‘“ 

Der Bodhisattva ftlgte hinzu: „Dem Feuer gleich, 
das vielen Leuten eine Hilfe ist, hat ein Mann den 
Juwelenschatz weggenommen; frage mich nicht nach 
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dem Diebe." Doch der K6nig blieb dabei, er solle ihm 
den Dieb nennen. Aber noch immer sagte jener nicht: 
„Du bist der Dieb," sondern er erziihlte eine weitere 
Geschichte. 

„0 Filrst, ehedem a6 einmal in dieser selben Stadt 
ein Mann zu viel. Da er es nicht verdauen konnte, 
wurde er von Schmerz liberwaltigt und sprach jammernd 
folgende Strophe: 

,Die Speise da, mit der sich nahren 
der Krieger und Brahmanen viel, 
die Speise hat mich krank gemacht; 
statt Hilfe bringt sie mir Gefahr.'" 

Dann fuhr er fort: „0 GroBkonig, der Speise ver- 
gleichbar hat ein Mann, der viel Volks eine Hilfe 
ist, den Schatz gestohlen. Nachdem du ihn wieder- 
erhalten, was fragst du noch nach dem Diebe?" Doch 
der Konig antwortete: „Lieber, wenn du es kannst, so 
liefere mir den Dieb aus." Um den Kbnig aber zu be- 
lehren erziihlte der Bodhisattva noch eine andere Ge¬ 
schichte. 

„0 GroBkCnig, in dieser selben Stadt erhob sich 
ehemals ein Sturm und zerschmetterte einem Manne 
die Glieder; jammernd sprach dieser folgende Strophe: 

,Im letzten Monate des Sommers, 
da sehnen sich nach Sturm die Weisen 
und jetzt zerschlagt er mir die Glieder; 
statt Hilfe bringt er mir Gefahr.'" 

Der Bodhisattva schloB mit den Worten: „So, o 
GroBkOnig, entstand aus etwas, das Hilfe bringt, eine 
Gefahr; verstehe doch den Zusammenhang!" Der Konig 
aber blieb bei seinem Verlangen, er solle ihm den Dieb 
nennen. Um ihn zu belehren erzahlte darauf der Bodhi¬ 
sattva noch eine Geschichte. 
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„0 Furst, ehedem stand am Abhang des Himalaya 
ein grofier Baum mit ausgebreitetem Laubdach; der war 
die Wohnung von vielen tausend Vogeln. Von ihm 
rieben sich zwei Zweige aneinander. Dadurch entstand 
Rauch und Feuerfunken fielen hernieder. Als dies der 
Anftthrer der Vogel sah, sprach er folgende Strophe: 1 ) 

,Der Baum, in dem wir Vogel wohnten, 
er selber ztindet Feuer an. 

Ihr Vogel, fliegt anderswohin; 
statt Hilfe bringt er uns Gefahr."' 

Der Bodhisattva fiigte liinzu: „Wie niimlich, o FOrst, 
der Baum fur die Vogel einc Zuflucht war, so ist es 
der Konig fUr viele Leute. Wenn er Raubereien be- 
geht, wer wird ihn da abwehren kOnnen? Verstehe, 
o Ftlrst!" Doch der Konig sagte immer wieder: „Lieber, 
nenne mir den Dieb." Jener aber erzahlte ihm noch 
folgende Geschichte: 

„0 GroBkOnig, in einem Dorfe des Landes Kasi 
befand sich auf der Westseite des Hauses einer edlen 
Familie ein FluB, der voll war von wilden Krokodilen. 
Diese Familie besaB einen einzigen Sohn, der nach dem 
Tode seines Vaters seine Mutter pflegte. Ihm fuhrte 
seine Mutter, wenn auch gegen seinen Willen, eine 
Tochter aus gutem Hause als Gattin zu. Diese be- 
handelte in der ersten Zeit ihre Schwiegermutter liebe- 
voll; spater aber, als ihre Sohne und Tochter heran- 
wuchsen, bekam sie Lust dieselbe zu beseitigen. Ihre 
eigene Mutter aber lebte auch in diesem Hause. — Bei 
ihrem Gatten erzahlte sie mannigfache Fehler seiner 
Mutter, verleumdete sie und sagte: ,Ich kann deine 
Mutter nicht ernahren; tote sie.‘ Doch ihr Gatte er- 

*) Dies ist auch die Strophe des Jataka 36; Qbersetzt Band I, 
S. 155 f. 
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widerte: ,Der Tod eines Menschen ist etwas Arges; 
wie soli ich sie tbten?' Die Frau antwortete: ,Wenn 
sie im Schlafe liegt, wollen wir sie rait ihrem Bett 
nehmen und in den KrokodilfluB werfen; dann werden 
sie die Krokodile tbten.' ,Wo schlaft aber deine Mutter?', 
fragte er. ,Sie schlaft neben der deinen,' war die Antwort. 
Darauf sprach der Mann: ,Gehe also hin, befestige an 
dem Bette, auf dem sie liegt, einen Strick und mache 
ein Zeichen daran.' Sie tat so und sagte: ,Ich habe 
das Zeichen angebracht.' Der andere versetzte: ,Warte 
noch ein wenig, die Leute sollen derweilen schlafen' 
und er legte sich nieder, als ob er schliefe. Er ging 
aber hin und befestigte den Strick am Bette der Mutter 
seiner Frau; dann weckte er seine Frau auf und die 
beiden gingen hin, hoben jene samt ihrem Bette auf 
und warfen sie in den Flufl. Hier zerrissen sie die 
Krokodile und frafien sie auf. — Als die Frau am andern 
Tage merkte, daft ihre Mutter verwechselt worden war, 
sagte sie: ,Gebieter, meine Mutter ist ja getotet worden; 
jetzt wollen wir aber deine Mutter auch umbringen.' 
Da ihr Gatte seine Zustimmung erklarte, fagte sie hinzu: 
,Wir wollen auf dem Leichenfelde einen Scheiterhaufen 
errichten, sie ins Feuer werfen und so urns Leben 
bringen.' Als die Mutter schlief, verbrachten sie die 
beiden nach dem Leichenfelde und stellten das Bett hin. 
Da fragte der Mann seine Gattin: ,Hast du Feuer mit- 
genommen?' ,Ich habe es vergessen, Gebieter,' war 
die Antwort. ,Gehe also hin und hole es.‘ Doch sie 
erwiderte: ,Gebieter, ich getraue mich nicht zu gehen, 
und auch wenn du gehst, werde ich nicht hier bleiben 
konnen. Wir wollen zusammengehen.' — Als sie aber 
beide weggegangen waren, erwachte die Alte infolge 
des kalten Windes. Sie merkte, daB sie sich auf dem 
Leichenfelde befand, und Uberlegte: ,Die beiden wollen 
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liiich toten; sie sind fortgegangen um Feuer zu holen. 
Aber sie kennen nicht meine Starke!" Damit legte sie 
einen Leichnam auf das Bett und deckte ihn oben mit 
einem Gewande zu; sie selbs'c lief davon und flUchtete 
sicli in eine FelsenhOhle. Nachdem aber die beiden 
andem das Feuer herbeigebracht batten, verbrannten 
sie den Leichnam in der Meinung, es sei die Alte, und 
entfernten sich wieder. — Ein Dieb aber hatte in jener 
Felshbhle einen Schatz versteckt. Als er herbeikam 
um ihn zu holen und die Alte sah, dachte er: ,Es wird 
eine D&monin sein; mein Schatz ist von Geistern in 
Besitz genommen worden* und er brachte einen Geister- 
arzt herbei. Der Arzt sagte seinen Zauberspruch her 
und ging in die Hohle hinein. Doch die Alte sprach 
zu ihm: ,Ich bin keine Damonin; komm, wir beide 
wollen diesen Schatz verbrauchen.' ,Wie soli ich dir 
glauben? 1 , fragte der andere. Sie erwiderte: ,Lege deine 
Zunge auf meine Zunge.* Jener tat so. Da biB sie ihn 
in die Zunge und rifi einen Teil davon ab, daB er zu 
Boden fiel. Der Geisterarzt rief: ,Sicherlich ist es eine 
Damonin* und jammernd mit seiner von Blut triefenden 
Zunge lief er davon. — Am niichsten Tage zog die 
Alte ein reines Gewand an, nahm den aus mancherlei 
Juwelen bestehenden Schatz mit sich und ging in ihr 
Haus. Als ihre Schwiegertochter sie sah, fragte sie: 
,Mutter, wo hast du dies erhalten?* Sie antwortete: 
,Meine Tochter, wer sich auf diesem Leichenfelde auf 
einem Scheiterhaufen aus Holz verbrennen lafit, der 
erhalt solche Dinge.* Die Junge fragte weiter: ,Mutter, 
kann auch ich solches bekommen?* ,Wenn du es machst 
wie ich, wirst du es erhalten.* Aus Habgier nach dem 
Schmucke und dem Schatz liefi sich nun die Junge 
dort verbrennen ohne ihrem Manne etwas davon zu 
sagen. Als sie am nachsten Tage ihr Mann nicht fand, 



sagte er: ,Mutter, ist denn nicht in dieser Zeit deine 
Schvviegertochter gekommen?* Sie aber jagte ihm 
Schrecken ein mit den Worten: ,Holla, du Bdsewicht, 
kommen denn etwa die Toten zurtlck?* Und sie sprach 
folgende Strophe: 

,Die ich voll Freude hierher fiihrte, 
geschmlSckt mit Kranzen, sandelduftend, 
die treibt mich aus dem Haus heraus; 
statt Hilfe bringt sie mir Gefahr.*" 

Dann fuhr der Bodhisattva fort: „0 GroBkOnig, 
wie die Schwiegertochter far die Schwiegermutter, so 
ist der Kdnig far viel Volks die Zuflucht. Wenn von 
doit Gefahr kommt, was kann man da tun? Verstehe 
doch, o FUrst!" Dieser aber erwiderte: „Lieber, ich 
verstehe deine alten Gescbichten nicht; nenne mir den 
Dieb!" Der Bodhisattva aber dachte: „Ich will den 
Kdnig behuten" und erzahlte nochmals eine Geschichte. 

„0 FUrst, chemals erhielt in dieser Stadt ein Mann, 
der darum gebetet hatte, einen Sohn. Als dieser ge- 
boren war, war er voll Freude und Jubel, daB er einen 
Sohn erhalten, und zog ihn auf. Als dieser herange- 
wachsen war, gab er ihm ein Weib. In der Folgezeit 
aber wurde er alt und konnte nicht mehr seine Arbeit 
verrichten. Da sagte sein Sohn zu ihm: ,Du kannst 
keine Arbeit mehr tun; gehe fort von hier* und trieb 
ihn aus dem Hause. Mit Muhe und Not erwarb sich 
der Alte seinen Unterhalt durch Betteln und sprach 
dabci jammernd folgende Strophe: 

,Bei dem ich der Geburt mich freute, 
nach dessen Dasein ich verlangte, 
der treibt mich aus dem Haus heraus; 
statt Hilfe bringt er mir Gefahr.*" 
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Der Bodhisattva fOgte hinzu: „0 GroBkOnig, wie 
ein Vater, der alt geworden ist, von scinem kraftigen 
Sohne behutet werden muB, so ist auch ein ganzcs 
Land von seinem Konige zu beschirmen. Wenn hicr 
eine Gefahr entsteht, so ist sie von dem allc Wescn 
behtitenden Konige cntstanden. Aus diesem Grundc 
erkenne doch, dafi der und der der Dieb ist, o Filrst." 
Der Konig aber erwiderte: „Lieber, ich weiB nicht den 
Grund oder den Nichtgrund. Nenne mir den Dieb oder 
du wirst selbst als Dieb behandelt." So drangte der 
K6nig immer wieder den jungen Brahmanen. 

Da sprach dieser zu ihm: „WQnscht Ihr also wirk- 
lich, o Grofikdnig, dafi der Dieb genannt \verde?“ „Ja, 
Lieber," antwortete der Konig. „So werde ich also 
inmitten der Versammlung verkunden: Der und der ist 
der Dieb!" „Tue so, Lieber." 

Als der Bodhisattva diese seine Wortc vernahm, 
dachte er: „DieserK6nig laBt sich selbst nicht beschirmen; 
jetzt werde ich den Dieb nennen." Und er wandte 
sich an die versammelte Volksmenge und sprach fol- 
gende Strophen: 

„Anh6ren mogen mich die Stitdter 
und die vom Land sich hier versammelt: 

Was Wasser war, das ward zum Feuer; 
was Frieden brachte, bringt Gefahr. 

Der Konig plUndert aus sein Reich, 
ihm hilft der Hauspriester-Brahmane. 

Seid fiir euch selbst wohl auf der Hut; 
statt Hilfe bringt er uns Gefahr!" 

Als aber die Leute seine Worte hCrten, dachten 
sie bei sich: „Dieser Konig, der doch ein Schirmer sein 
soil, hat auf einen andern die Schuld kommen lassen; 
er hat selbst seinen Schatz in dem Lotosleiche ver- 
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borgen und lafit nun nach dem Diebe suchen. Damit 
er von nun an nicht noch einmal seine Raubereien be- 
gehen kann, wollen wir diesen bOsen Konig tOten!" 
Sie nahmen StOcke, Keulen u. dgl. in die Hand und 
schlugen dortselbst den K6nig und seinen Hauspriester, 
bis sie tot waren. Dann erteilten sie dem Bodhisattva 
die Weihe und setzten ihn auf den Thron. 

Nachdem dcr Meister diese Unterweisung beschlossen, 
filgte er hinzu: „Nicht wunderbar, o Laienbrudcr, ist cs, 
wenn man auf der Erde die Fufispuren findet; die Weisen 
der Vorzeit fanden selbst in der Luft die Spurcn.“ Nach¬ 
dem er sodann die Wahrheiten verkQndigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Ver- 
kQndigung der Wahrheiten aber gelangten der Laienbruder 
sowohl wie sein Sohn zur Frucht dcr Bekehrung): „Da- 
mals war der Vater Kassapa, der dcr Fufispuren kundige 
junge Brahmane aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem der Fufispuren kundigen 
jungen Brahmanen. 


433. Die Erzahlung von Lomasakassapa. 

„Dem Indra wirst du glcichen, Kdnig." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen unzufriedencn MOnch. Als diesen namlich der 
Meister fragte: „Ist es wahr, o Mflnch, dafi du unzufrieden 
bist?‘‘, und zur Antwort erhielt: „Es ist wahr," sprach 
er: „0 MOnch, auch die mit Ruhm Bedecktcn stQrzen in 
Ruhmlosigkeit. Die Begierden namlich machen auch ganz 
reine Wesen befleckt; um wie viel mehr Leute wie du 
bist?“ Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Ehedem waren der Sohn des Kdnigs Brahmadatta 
von Benares, Prinz Brahmadatta mit Namen, und der 
Sohn des Hauspriesters namens Kassapa miteinander 
befreundet und erlernten bei demselben Lehrer alle 
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Kttnste. In der Folgezeit bestieg der Prinz nach seines 
Vaters Tode den Thron. Da dachte Kassapa: „Mein 
Freund ist KOnig geworden; jetzt wird er mir grofie 
Macht verleihen. Was soli mir aber die Macht? Ich 
will mich von meinen Eltern und deni Konige verab- 
schieden und die Welt verlassen." Nachdem er vom 
Konige sowie von seinen Eltern Abschied genommen, 
zog er nach dem Himalaya und betatigte die Weltflucht 
der Weisen. Am siebenten Tage schon erlangte er die 
Erkenntnisse und die Vollkommenheiten. Er lebte dort, 
indem er sich von den tibrig gebliebenen Ahren er- 
nahrte. Den Asketen nannte man aber Lomasakassapa *). 

Er war ein Bttfier, der seine Sinne wohl abgctotet 
hatte und eifrig Askese ttbte. Infolge des Glanzes seiner 
Askese aber erzitterte der Palast Sakkas. Gott Sakka 
dachte Qber den Grund nach; da sah er jenen und 
dachte: „Dieser Asket verbreitet allzu hellen Glanz und 
kOnnte mich von meiner SakkawQrde verdrangen; ver- 
eint mit dem KOnig von Benares will ich seine Askese 
zerstOren." Durch seine gOttliche Macht trat er zur 
Mitternachtszeit in das Schlafgemach des Kdnigs von 
Benares und erfullte das ganze Gemach mit dem Glanze 
seines KOrpers. 

In der Nahe des Konigs in der Luft stehend weckte 
er den Kdnig auf mit den Worten: „Stehe auf, o Gro8- 
kOnig!" Als dieser fragte: „Wer bist du?“, antwortete 
er: ,,Ich bin Sakka." „Warum bist du gekommen?" 
„0 GrofikOnig, wtinschst du auf dem ganzen Jambu- 
Erdteil die Alleinherrschaft zu erhalten oder wunschst 
du es nicht?" „Warum sollte ich es nicht wiinschen?" 

Darauf versetzte Sakka: „Bringe darum den Lomasa¬ 
kassapa herbei und lasse ihn ein Opfer aus getoteten 


*) Auf Deutsch: der behaartc Kassapa. 
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Tieren darbringen 1 ); dann wirst du gdttergleich warden 
ohne zu altern oder zu sterben und wirst auf dem 
ganzen Jambu-Erdteil die Herrschaft ausilben." Und. 
er sprach zu ihm folgende erste Strophe: 

»Dem Indra wirst du gleichen, Ktfnig, 
nie wirst du altern, wirst nie sterben, 
wenn du ein Opfer lafit verrichten 
durch den Asketen Kassapa." 

Als der Kbnig seine Worte vernommen, stimmte 
er freudig bei. Sakka sagte noch: „Tue es aber ohne 
Zbgern" und entfernte sich. 

Am andern Tage rief der KOnig einen Minister 
namens Sayha zu sich und gab ihm folgenden Auftrag: 
„Lieber, begib dich zu meinem teuren Freunde Lomasa- 
kassapa und sage zu ihm in meinem Namen: ,DerKbnig 
will durch Euch ein Opfer darbringen lassen um da- 
durch auf dem ganzen Jambu-Erdteil der Alleinherrscher 
zu werden. Auch Euch wird er soviel Land geben als 
Ihr wtinscht. Gehet mit mir um das Opfer darzu- 
bringen.‘“ Jener versetzte: „Gut, o Ftirst" Um den 
Aufenthaltsort des Asketen zu erfahren lieB er in der 
Stadt die Trommel herumgehen. Als ein Jttger sagte, 
er kenne ihn, liefi er ihn den Filhrer machen und zog 
mit groBem Gefolge dorthin. Hier bezeigte er dem 
Asketen seine Ehrfurcht und richtete ihm, wahrend er 
neben ihm safi, seinen Auftrag aus. 

Der Asket aber wies ihn zurUck mit den Worten: 
„ Sayha, was sagst du da?“ und er sprach folgende vier 
Strophen 2 ): 

l ) Durch das Tdten der Tiere begeht der Asket cine schwere 
Stlnde und ist daher kcin Konkurrent mehr fQr die SakkawQrdc. 

*) Diese sind auch die Ietzten Strophen vom Jataka 310 ; flbcr- 
setzt in diescm Bande S. 33 — 37 . 
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„Die Erde, die vom Meer umgrenzet, 
die rings der Ozean umgibt, 
die wtlnsche man sich nicht zur Schande; 
dies merke, Sayha, dir genau. 

Pfui liber dieses Ruhmerlangen 
und Gelderlangen, o Brahmane, 
wenn durch Strafwurdiges, durch Luster 
man sich den Unterhalt erwirbt. 

Wenn man mit der Almosenscbale 
das Haus verlaBt, der Welt entsagt, 
so ist dies Leben besser wohl 
als durch das Laster satt zu werden. 

Wenn man mit der Almosenschale 
das Haus verlaSt, der Welt entsagt 
und niemand auf der Welt verletzt, 
so ist dies besser als ein Thron." 

Als der Minister seine Worte vernommen, ging er 
weg und meldete es dem Kdnige. Der Konig dachte: 
„Wenn er nicht kommt, was kann man da tun?" und 
blieb stumm. 

Da kam abermals zur Mitternachtszeit Gott Sakka 
und sprach, in der Luft stehend: „Wie, o Grofiktfnig, 
hast du nicht den Lomasakassapa herbefohlen, damit er 
das Opfer vollbringe?" Der Kbnig antwortete: „0b- 
wohl ich nach ihm schickte, kommt er nicht." Da 
sagte der Gott: „OGroBk6nig, schmiicke deine Tochter, 
die Prinzessin Candavatl 1 ), schicke sie mit Sayha und 
lasse diesen sagen: ,Wenn du kommst und das Opfer ver- 
richtest, wird dir der Konig diese Prinzessin geben. 1 
Sicherlich wird er sich in die Prinzessin verlieben und 
hierher koramen." 


l ) Auf Deutsch etwa: Prinzessin Mondesglanz. 
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Der Kbnig gab mit Freuden seine Zustimmung und 
schickte am nachsten Tage seine Tochter mit Sayha 
fort. Dieser begab sich. mit dem Madchen zu dera 
Asketen, begann ein liebenswUrdiges Gesprach mit ihm 
und zeigte ihm die einem Gdttermadchen gleichende 
KOnigstochter. Dann trat er zur Seite. Der Asket gab 
die Hut uber seine Sinne auf und schaute sie an; bei 
diesem Blicke aber verliebte er sich in sie und er verlor 
die Fahigkeit zur Ekstase. 

Als der Minister dessen Verliebtheit erkannte, sprach 
er: ,,Herr, wenn Ihr das Opfer vollbringt, so wird der 
KOnig dies Madchen zu Eurer Sklavin machen und 
Euch schenken." Vor Begierde zitternd sagte der Asket: 
„Diese wird er mir schenken?" „Ja,“ antwortete Sayha, 

„ wenn du das Opfer vollbringst, wird er sie dir schenken." 
Darauf sprach der Asket: „Gut; wenn ich sie erhalte, 
will ich opfern." Er nahm sie mit sich, bestieg mit den 
Flechten, die er noch trug, den Wagen und fuhr nach 
Benares. 

Der Kbnig aber hatte gehbrt, dafi er komme, und 
lieB auf dem Opferherde alles herrichten. Als er ihn 
kommen sah, sagte er: „Wenn Ihr das Opfer darbringt, 
werde ich dem Gotte Indra gleich werden; nach Be- 
endigung des Opfers aber werde ich Euch meine 
Tochter geben." Kassapa gab mit Freuden seine Zu¬ 
stimmung. 

Am nUchsten Tage ging der KOnig mit ihm und 
der Prinzessin Candavati nach dem Opferherde. Dort 
waren Elefanten, Pferde, Biiffel usw., kurz alle Arten 
der vierfafiigen Tiere der Reihe nach aufgestellt. Kas¬ 
sapa wollte gerade beginnen sie alle zu tbten und ab- 
zuschlachten und so das Opfer zu vollbringen. Als ihn 
aber die dort versammelte Volksmenge sah, rief sie: 
„Dies ist unpassend und unziemlich ftir dich, Lomasa- 
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kassapa; was tust du denn da?“ Und klagend sprachen 
die Leute folgende zwei Strophen: 

„Stark ist der Mond, stark ist die Sonne, 
stark sind Asketen und Brahmanen, 
gar stark ist auch des Meeres Ufer, 
doch, ach, am starksten sind die Weiber. 

Denn den Lomasakassapa, 
den weisen, heiligen Asketen, 
zum Opfern hat Candavati 
veranlaBt um des Vaters willen." 

In diesem Augenblick hob Kassapa um das Opfer 
darzubringen das kostbare Messer, indem er es dem 
kGniglichen Elefanten in den Hals stoBen wollte. Als 
dies der Elefant sah, stieB er von Todesfurcht erftillt 
ein Iautes GebriiLI aus. AJs sie dessen Stimme htfrten, 
erhoben auch die Ubrigen Elefanten, Pferde und Btiffel 
aus Todesangst ein GebrUll und die Volksmenge schrie 
auch. Da nun Kassapa dies laute Geschrei horte, geriet 
er in Aufregung und schaute seine Haarflechten usw. 
an. Da zeigten sich ihm seine Haarflechten, sein Bart, 
seine Haare an Leib und Brust 1 ). Er machte sich Vor* 
wQrfe und sagte: „Furwahr, ein unpassendes, btfses 
Werk habe ich getan!" Und indem er seine Erregung 
kund tat, sprach er folgende achte Strophe: 

„Dies Werk, das nur durch Gier veranlaBt, 
das ausgeht von der Lust, ist grausam. 

Aufsuchen will ich seine Wurzel, 
vom Grund ausrotten die Begierde!" 

Darauf sprach der Kfinig zu ihm: „Habe keine 
Angst, Freund! Jetzt werde ich dir die Prinzessin Can- 

*) D. h. er sah sich an und wurde durch seinen Anblick an 
sein Asketentum erinnert. 
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davatl und das KOnigreich und dazu einen Haufen von 
den sieben Arten der Kostbarkeiten geben. Bringe das 
Opfer dar!“ Als dies Kassapa hone, antwortete er: 
„0 GroBkonig, mich verlangt nicht nach dieser Be- 
fleckung," und er sprach folgende Schlufistrophe: 

„Ein Pfui den Losten, die so stark auf Erden; 

AbtOtung ist wohl besser als Begierde. 

Abtatung ab’ ich jetzt, die Lust verlass’ ich; 

behalte du dein Reich und deine Tochter." 

Nach diesen Worten betatigte er die Mittel zur 
Herbeifahrung der Ekstase und erlangte so die ver- 
loren gegangene Fahigkeit zur Ekstase wieder. Hierauf 
setzte er sich in der Luft mit gekreuzten Beinen nieder, 
predigte dem KOnige die Wahrheit und erraahnte ihn 
zum Eifer im Guten. Den Opferherd liefi er zersttfren 
und gab so Vielen die Befreiung vom Tode 1 ). Trotz 
der Bitten des Kttnigs flog er sodann in die Luft empor 
und kehrte an seinen Wohnort zurtick. Zeitlebens be- 
tatigte er die Vollendungen und gelangte darauf in die 
Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkUndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Verktlndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene MOnch 
zur Heiligkeit): „Damals war der groBe Minister Sayha 
Sariputta, Lomasakassapa aber war ich.“ 

Endc der Erzahlung von Lomasakassapa. 


i) Francis Qbcrsetzt: „grant an amnesty to the people." Ge- 
meint ist aber hier, wie afters bei derselben Gelcgenbeit, dafi er 
den gefangenen Tieren, die hier mit „mahajano" bczcichnet sind, 
das Leben rettet. 


37 


Dutoit, Jatakam. UL 
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434. Die Erzahlung von der Goldgans. 

„Die Vdgel grUfi’ ich mit den gelben Kleidern." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziebung auf einen gierigen MOnch. Dieser namlich war 
gierig und ganz versessen auf Gaben. Unter Vernach- 
lassigung seiner Pflichten gegen seine Lehrer und Unter- 
weiser . ging er schon in der Frtlhe nach Savatthi hinein 
und genofi im Hause der Visakha vorztiglichen Reisschleim 
mit vielen Kuchen als Zukost. Nachdem er dann unter- 
tags noch ReiskOrner, Fleisch und Reisbrei von verschie- 
denem hbchstem Wohlgeschmack gegessen, ging er, auch 
damit noch nicht zufrieden, in das Haus des Culla-Anatha- 
piijdika oder des KOnigs von Kosala und bettelte dort. 

EinesTages nun begannen in der Lehrhalle die MOnche 
ein Gesprach wegen seiner E13gier. Da kam der Meister 
und fragte: *Zu welchcr Unterhaltung, ibr Mdnche, habt 
ihr eucb jetzt hier versammelt?" Als sie antworteten: „Zu 
der und der," lieB er jenen MOnch zu sich rufen und 
fragte: „Ist es wahr, dafi du so gierig bist?“ Als dieser 
erwiderte: „Es ist wahr, Herr," sprach der Meister: „0 
MOnch, warum bist du gierig? In der Vorzeit wurdest du 
infolge deiner Gicr zu Benares durch die KOrper von Ele- 
fanten u. dgl. nicht befriedigt, sondern verliefiest diesen 
Ort, zogst am Gangesufer entlang und kamst bis in den 
Himalaya." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ebedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahrte 
sich eine gierige Krahe zu Benares bestandig von den 
Leichnaraen von Elefanten u. dgl. Damit war sie aber 
nicht zufrieden, sondern sagte: „Am Gangesufer will 
ich Fischfett fressen" und verzehrte dort tote Fische. 
Nachdem sie ein paar Tage dort verweilt, zog sie nach 
dem Himalaya, wo sie sich von mannigfachen Wald- 
friichten emahrte. Dabei gelangte sie auch an einen 
groBen Lotosteich, der voll war von Fischen und Schild- 
krOten. Dort sah sie zwei Goldganse von goldener 
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Farbe, die Wasserpflanzen >) verzehrten und dort wohnten. 
Da dachte sie: „Diese Vogel sind von Uberaus schOner 
Farbe und von grofier SchOnheit; ihre Nahrung wird 
angenehm sein. Ich will sie nach ihrer Nahrung fragen 
und diese selbst verzehren; so werde ich auch gold- 
farbig werden." 

Darauf ging sie zu ihnen hin, begann eine liebens- 
wtlrdige Unterhaltung mit ihnen und sprach, auf dem 
Ende eines Zweiges sitzend, folgende zu ihrem Lob 
passende erste Strophe: 

„Die VOgel grUfJ’ ich mit den gelben Kleidern, 
die ihr zu zweien wandelt voller Freude 2 ); 
mit welchem Namen preist man euch, ihr Vogel, 
unter den Menschen? Sagt mir dieses, bitte!" 

Als dies die eine Goldgans hOrte, sprach sie fol¬ 
gende zweite Strophe: 

„Eintrachtige Goldganse nennt man uns 
unter den Menschen, Menschenschadiger®); 
ob unsrer Gote ehren uns die Vogel, 
nicht furchterregend weilen wir am Wasser." 

Da dies die Krahe hOrte, sprach sie folgende dritte 
Strophe: 

,,Wie, was ftir FrUchte esst ihr in dem Wasser 
und wessen Fleisch verzehrt ihr, gold’ne Ganse? 
Von welcher Speise nahrt ihr euch, ihr Hohen? 
Denn groB an Starke scheint ihr und an SchOnheit." 

Darauf sprach die Goldgans folgende vierte Strophe: 

*) Gemeint ist die auch in Europa vorkommende Wasser- 
pflanze Vallisneria. 

*) Die Goldganse entsprechen in der indischen Poesie unsern 
Turteltaubcn. 

*) Als Anrcdc an die Krahe gedacht, die bei den Indern als 
den Menschen schSdlich gilt 


37 * 
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„Nicht FrQchte gibt’s im Wasser, du Krummschnabel, 
und vvessen Fleisch sollten wir Ganse fressen? 

Wir essen Wasserpflanzen ohne Rinde, 
der Nahrung wegen tuen wir nichts Boses." 

Darauf sprach die Krahe die beiden folgenden 
Strophen: 

„Dieses gefallt mir nicht, ihr goldnen Ganse. 

Ich glaubte frtiher, eurem Aussehn gliche 

die Nahrung, die ihr habt; jetzt weiB ich’s anders. 

Doch jetzt noch bin darUber ich im Zweifel. 

Denn ich ernahre mich von Fleisch und Friichten, 
von Speisen, die mit Salz und 01 bereitet. 

Ich raube bei den Menschen mir das Beste, 
so wie ein Held, der in der Schlacht gesiegt; 
und doch besitz’ ich nicht die Schdnheit, 
wie du sie hast, du goldne Gans." 

Um aber der Krahe zu erklaren, warum sie nicht 
mit SchCnheit ausgestattet, sie selbst aber so schon sei, 
sprach die Goldgans folgende tlbrige Strophen: 

„Unrein ist deine Nahrung, rasch erhascht, 
mit Anstrengung erhaltst du Trank und Speise; 
zufrieden bist du nicht mit BaumesfrUchten 
und mit deni Fleisch, das auf dem Leichenfelde. 

Wer mit Gewalt die Nahrung nur erhalt 

und sie verzehrt im Augenblick erhascht, 

der ist im Innern nicht damit zufrieden 

und voll Verdrufi verliert er Kraft und SchOnheit- 

Doch wer auch wenig nur verzehrt im Frieden 
ohne Gewalt, die andem nicht verletzend, 
bei dem gedeiht die SchOnheit wie die Kraft; 
denn nicht allein vom Essen kommt die SchOnheit." 

So tadelte die Goldgans auf mancherlei Art die 
Krahe. Trotz des Tadels aber erwiderte die Krahe: 
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„Ich brauche deine Schdnheit nicht" und krachzend 
flog sie davon. 

Nachdem der Mcister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verktlndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Wahrheitsver- 
kGcdigung aber gelangte jener gierige MOnch zur Frucht 
der NichtrQckkehr): „Damals war die Krahc der gierige 
MOnch, die weibliche Goldgans war die Mutter Rahulas, 
die mannliche Goldgans aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Goldgans. 


435. Die Erzahlung von der gelben Gier. 

„Gut haltst du in dem Walde aus." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Verlockung durch ein tOrichtes Madchen. Die Be- 
gebenheit wird im dreizebnten Bucbe im Cullanarada-Jataka 1 ) 
erzahlt werden. 

Als aber in der Begebenheit aus der Vergangenheit 
das M<idchen bei dem Asketensohn die Tugend zerstbrt 
hatte und merkte, daB er in ihrer Gewalt sich befinde, 
dachte sie: „Ich will ihn tauschen und ilm dadurch in 
das Bereich der Menschen zurilckbringen." Und sie 
sagte zu ihm: ,,Im Walde, wo die durch SchOnheit 
u. dgl. erzeugte Lust ausgeschlossen ist, ist es kein 
groBes Verdienst die Tugend zu bewahren; aber im 
Bereich der Menschen, wo es Schbnheit u. dgl. zu sehen 
gibt, da bringt dies reiche Frucht. Komm, gehe mit 
mir dorthin und bewahre dort deine Tugend; was sollst 
du im Walde?" Darauf sprach sie folgende erste 
Strophe: 

„Gut haltst du in dem Walde aus, 
wo weitab von der Welt du wohnst; 


x ) Jataka 477 ; bci FausbOll Band IV, S. 219—2 4 . 
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doch die im Dorfe halten aus, 
die sind wohl groBer noch als du." 

Als dies der Asketenknabe hdrte, antwortete er: 
„Mein Vater ist in den Wald gegangen; wenn er zuriick- 
kommt, will ich raich von ihm verabschieden und fort- 
gehen." Da dachte sie: „Er hat auch einen Vater; 
wenn dieser mich sieht, wird er mich mit den Stricken 
seiner Tragslange schlagen und mich verderben. Ich 
muB zuerst fortgehen." Und sie sprach zu ihm: „Darum 
will ich am Wege dir ein Zeichen geben und zuerst 
weggehen; komme du hinterdrein!" 

Als sie aber fortgegangen war, holte jener kein 
Holz und stellte auch kein Wasser auf, sondern er saB 
nur nachdenklich da, und als sein Vater kam, ging er 
ihm nicht entgegen urn ihn zu begrilBen. Da merkte 
sein Vater, daB er in eines Weibes Gewalt geraten sei, 
und er fragte: „Mein Lieber, warum hast du kein Holz 
geholt und kein Wasser und keine Speisen aufgestellt, 
sondern sitzest immer nachdenklich da?" Der Asketen¬ 
knabe erwiderte: „ Vater, im Walde die Tugend zu 
bewahren bringt keine groBe Frucht, aber im Bereiche 
der Menschen ist es ein groBes Verdienst. Ich will 
dorthin gehen und dort die Gebote halten. Mein Freund 
hat mir gesagt: ,Komme nach‘ und ist vorausgegangen; 
ich will mit ihm gehen. Wenn ich aber dort weile, 
wie beschaffen muB der Mann sein, dem ich dienen 
soli?" Und indem er dieses fragte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Wenn ich vom Walde komm’ ins Dorf, 
wie soil beschaffen sein der Mann, 
dem ich dort dienen soli, mein Vater? 

O sag’ es mir, der ich dich frage!" 1 ) 

*) Diese und die erste, zweite und vierte Strophe von den 
folgenden finden sich auch im Jataka 348 , Obersetzt oben S. 164 f. 
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Um ihm dies mitzuteilen sprach der Vater die 
folgenden Ubrigen Strophen: 

„Wer dir Vertrauen zeigt, mein Sohn, 
wer mit dir freundlich hat Geduld, 
wer auf dich hdrt, langmiltig ist, 
dem diene, wenn von hier du scheidest. 

Wer mit dem Kdrper, mit der Zunge 
und mit dem Geist nichts Bdses tut, 
wer an sein Herz dich freundlich nimmt, 
dem diene, wenn von hier du scheidest. 

Wer in Gerechtigkeit nur wandelt, 
auch wenn er drum wird nicht geehrt, 
wer Reines tut und voll von Weisheit, 
dem diene, wenn von hier du scheidest. 

Wer gelber Gier voll wie ein Affe, 
und wer bald Lust, bald Unlust zeigt, 
dem Manne diene nicht, mein Sohn, 
auch wenn du einsam miiBtest sein. 

Wie, wenn sie ztimt, die gift’ge Schlange, 
wie einen kotbeschmutzten Weg 
so halt ihn fern von dir, so wie 
ein Fuhrmann meidet schlechte StraBen. 

In Schaden sttirzt man mehr und mehr, 
wenn man zu sehr dem Toren dient. 

Befreunde dich nicht mit dem Toren, 
behandl’ ihn stets als einen Feind.. 

Darum, mein Sohn, mdcht’ ich dich bitten, 
o handle doch nach meinen Worten! 

Befreunde dich nicht mit den Toren; 

denn UnglUck bringt der Toren Freundschaft." 

Als der Junge so von seinem Vater ermahnt wurde, 
sagte er: „Vater, wenn ich zu dem Bereich der Men- 
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schen gehe, werde ich keinen Weisen finden, der dir 
gleicht. Ich filrchte mich dorthin zu gehen; hier nur, 
bei Euch will ich bleiben." Nachdem ihn aber sein 
Vater noch mehr ermahnt, lehrte er ihn die Mittel zur 
HerbeifUhrung der Ekstase. Nach kurzer Zeit erlangte 
jener die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten und 
gelangte dann mit seinem Vater in den Brahmahiramel. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkOndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Wahrheitsver- 
kundigung aber gelangte jener Unzufriedene zur Frucht 
der Bekehrung): „Damals war der Asketenknabe der un- 
friedene Mftnch, das Madchen war dasselbe, der Vater 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der gelben Gier. 


436. Die Erzahlung von dem Korbe. 

„HolIa, wo kommt ihr her da?" Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen unzufriedenen Mdnch. Als diesen nSmlich der Meister 
fragte: „Ist es wahr, o Mdnch, dafi du unzufricden bist?" 
und zur Antwort erhielt: „Es ist wahr, Herr," sprach er: 
„Warum, o Mdnch, verlangst du nach einem Weibe? 
Das Weib ist unzuverlassig und undankbar. In frQherer 
Zeit waren DSnava-Damonen x ) nicht imstande ein Weib, 
obwohl sie es verschluckt hatten und im Leibe hcrum- 
trugen, zu behflten und es an einen einzigen anhanglich 
zu machen. • Wie wirst du es kdnnen?" Nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, gab 
der Bodhisattva die Ltiste auf, zog in den Himalaya 
und wurde Asket. Er erlangte die Erkenntnisse und 

') Dflnava ist ein andrer Name far Asura, die den Gottern 
feindlichen Dflmonen. 
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die Vollkommenheiten und lebte dort, indem er sich 
von den Frtichten des Waldes nahrte. Unweit von 
seiner Laubhtltte hauste ein Danava- Damon. Ab und 
zu besuchte er den Bodhisattva und hSrte bei ihm die 
Wahrheit; im Walde aber stellte er sich an den Weg, 
wo die Menschen vorbeizukommen pflegten, fing die 
Menschen und fraB sie auf. 

Zu dieser Zeit hielt sich die Tochter einer vor- 
nehmen Familie im Reiche Kasi, die von hOchster SchSn- 
heit war, in einem Grenzdorfe auf. Als sie eines Tages 
von einem Besuche bei ihren Eltern zurtickkam, sah 
der Danava die Leute ihres Gefolges und sprang hervor, 
indem er eine schreckenerregende Gestalt annahm. Die 
Leute warfen die Waffen, die sie ergriffen hatten, fort 
und liefen davon. Als der Damon das sch6ne Weib 
im Wagen sitzen sah, ward sein Herz an sie gefesselt; 
er nahm sie mit in seine Hahle und machte sie zu seiner 
Frau. Von da an gab er ihr zerlassene Butter, Reis, 
Fische, Fleisch u. dgl. sowie sOfie Frtichte zu essen und 
ernahrte sie so; auch zierte er sie mit Kleidern und 
Schmuck. Um sie aber zu behtlten liefi er sie sich in 
einen Korb legen, verschluckte den Korb und trug sie 
so in seinem Leibe herum. 

Eines Tages bekam er Lust zu baden und begab 
sich nach einem Teiche. Hier gab er den Korb wieder 
von sich, zog seine Frau heraus, lieB sie baden, salbte 
und schmttckte sie. Dann lieB er sie mit den Worten: 
„La8 deinen Kttrper sich fur kurze Zeit ausstrecken" 
in der Nahe des Korbes stehen; er selbst stieg nach 
der Badestelle hinab, entfernte sich etwas weiter, da 
er an nichts Boses dachte, und badete. 

Wahrend dieser Zeit aber kam der Sohn des Vayu, 
ein Zauberer, mit einem Schwert umgQrtet durch die 
Luft daher. Als ihn die Frau sah, gab sie ihm mit 
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der Hand ein Zeichen, er solle kommen. Der Zauberer 
stieg rasch herab. Darauf legte ihn die Frau in den 
Korb und setzte sich selbst auf den Korb, indem sie 
auf das Kommen ihres Mannes wartete. Als sie ihn 
herankommen sah, zeigte sie sich ihm, bffnete dann, 
bevor er noch in die Nahe des Korbes gekommen war, 
den Korb, schltipfte hinein, legte sich auf den Zauberer 
und verdeckte ihn mit ihrem Gewande. 

Als nun der Danava kam, untersuchte er den Korb 
nicht, sondem in der Meinung, es sei nur sein Weib 
darin, verschluckte er den Korb und wollte wieder in 
seine Hohle gehen. Unterwegs aber dachte er: „Ich 
habe schon lange den Asketen nicht mehr besucht; 
heute will ich gleich zu ihm hingehen und ihm meine 
Ehrfurcht bezeigen." Und er ging zu ihm hin. 

Als ihn der Asket schon von weitem kommen sah, 
erkannte er, daB jener zwei Leute in seinem Leibe 
trage, und ihn anredend sprach er folgendeerste Strophe: 

„Hallo, wo kommt ihr her da, ihr drei Leute? 

Seid mir willkommen, setzet euch hierher! 

Geht es euch gut, ihr Herrn, seid ihr gesund? 

Schon lange seid ihr nicht hierher gekommen." 

Als dies der Danava hbrte, dachte er: „Ich bin 
doch allein zu diesem Asketen gekommen und er spricht 
von drei Leuten. Was sagt er da? Redet er so, weil 
er den Sachverhalt kennt, oder ist er verrtlckt gewor- 
den und redet Unsinn?" Er ging zu dem Asketen hin, 
begrtlBte ihn, setzte sich ihm zur Seite und sprach mit 
ihm redend folgende zweite Strophe: 

„Ich bin doch heut allein hierher gekommen 

und einen zweiten kenn’ ich durchaus nicht. 

Mit welchem Grund hast du gesagt dies, Weiser: 

,Holla, wo kommt ihr her da, ihr drei Leute?'" 
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Der Asket fragte den Damon: „Willst du, Freund, 
wirklich die Wahrheit hflren?" Als dieser antwortete: 
„Ja, Herr," sagte er: „HOre also'zu", und er sprach 
folgende dritte Strophe: 

„Du bist der eine, dann dein liebes Weib, 
das in dem Korbe liegt in deinem Innern; 
und dies, das du behtltest stets im Leibe, 
erlustigt sich dort mit dem Sohn des Vayu." 

Als dies der Danava hOrte, dachte er: „Die Zau- 
berer sind zu vielem fahig. Wenn er ein Schwert in 
der Hand hat, so wird er mir den Leib aufschlitzen 
und so entkommen." Voll Furcht gab er rasch den 
Korb wieder von sich und stellte ihn vor sich hin. 

Als der Meister der vOllig Erleuchtete geworden, 
sprach cr, um diese Begebenheit zu schildern, folgende 
vierte Strophe: 

„Vor Angst ergriffen ob des Schwertes Kraft 
gab dort der Danava den Korb von sich; 
da sah er seine Frau, die weiBbekranzte, 
wie sie sich mit des Vayu Sohn erfreute." 

Sobald aber der Korb geoffnet wurde, sagte der 
Zauberer einen Zauberspruch her, fafite sein Schwert 
und flog in die Luft empor. Als dies der Danava sah, 
sprach er, befriedigt Uber den Bodhisattva, mit dem 
Hauptzweck ihn zu preisen die folgenden tlbrigen 
Strophen: 

„Gut hast du dies gesehn, du der Askese Meister. 
Niedrig sind Manner, die in Weibs Gewalt geraten, 
da diese, ach, die ich bcwachte wie mein Leben, 
mich hat verraten und dem andern sich ergeben. 

Bei Tag und Nacht hab ich mit Eifer ihr gedient 
wie ein Asket dem Feuer, der im Walde wohnt 1 ); 

*) Gcmeint sind die Verehrer des Agni, die Feueranbetcr 
vgl. Jataka 144 , Gbcrsetzt Band I, S. 533—535- 
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doch sie verliefi das Recht und wandte sich zur Stlnde. 
Ach, mit den Weibern darf man nicht Vertrautheit 

pflegen. 

,In meinem KOrper drinnen ist sie‘, glaubte ich, 

,mein eigen ist sie‘, diese Bose, Unbezahmte. 

Doch sie verliefi das Recht und wandte sich zur Silnde; 
ach, mit den Weibern darf man nicht Vertrautheit 

pflegen. 

,Ich hab’ sie gut verwahrt’, wie kann man dies noch 

glauben, 

wenn man mit vieler List sie doch nicht kann behilten? 
Denn diese sind der Holle AbgrUnden vergleichbar, 
in denen der Sorglose sein Verderben findet. 

Darum sind glUcklich und von Kummer frei nur solche, 
die von dem weiblichen Geschlecht geschieden leben; 
wenn einer darum nach dem hOchsten Gliick verlangt, 
so iibe er mit Weibern nicht Vertraulichkeit.“ — 

Nach diesen Worten fiel der Danava dem Bodhi- 
sattva zu Filfien und pries ihn, indem er sagte: „Herr, 
durch Euch wurde mir das Leben gerettet; fast ware 
ich infolge der Schlechtigkeit dieses Weibes durch den 
Zauberer getotet worden." Der Bodhisattva aber ver- 
kllndigte ihm die Wahrheit und fUgte hinzu: „Tue ihr 
nichts Bbses; nimm die Gebote an!" So befestigte er 
ihn in den filnf Geboten. Der Danava aber sagte: 
„Obwohl ich sie in meinem Leibe herumtrug, konnte 
ich sie nicht behilten; welcher andere wird sie da be- 
httten kbnnen?" und schickte sie fort; er selbst aber 
kehrte in den Wald zurUck. 

Nachdem der Meister diese Unterwcisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er das 
Jstaka mit folgcnden Worten (am Ende der Wahrheits- 
verkQndigung aber gelangte jener Unzufriedene zur Frucht 
der Bekehrung): „Damals war ich der Asket mit dem 
gflttlichen Auge.“ 

Ende der ErzShlung von dem Korbe. 
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437. Die Erzahlung von Putimamsa. 

„Es kann mir nicht gefallen, Freundin." Dies erzahlte 
der Meistcr, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Bezahmung der Sinne. — Zu einer Zeit namlich 
behuteten viele MOnche nicht ihre Sinncsorgane. Der 
Meister sagte zum Thera Ananda: „Man muB diesen MOn- 
chen eine Ermahnung geben" und liefi die MOnchsgeineinde 
wegcn ihrer Nichtzurackhaltung sich versammeln. Er selbst 
bestieg scinen geschmOckten, herrlichen Polstersitz und 
sprach zu den MOnchen: „lhr MOnche, ein MOnch darf 
bei geistigen und kOrperlichen Vorziigen durch den EinfluB 
eines gQnstigen Eindrucks keine Vorliebe fiir jemand fassen. 
Wenn er namlich bei dieser Gelegenheit stirbt, so wird 
er in der Halle und ahnlichen Straforten wiedergeboren. 
Darum verliebt euch nicht in kOrperliche SchOnheit u. dgl.l 
Ein Mfinch soli sich nicht an geistigen oder kOrperlichen 
VorzGgen erfreuen; denn wer sich an kOrperlichen Vor- 
ziigen u. dgl. erfreut, stOrzt schon in dieser Welt in grofies 
Verderben. Darum ist es besser, ihr MOnche, euer Auge 
ware mit einem glohenden Eisenstift gelautert." Nachdem 
er dies ausgefQhrt, fuhr er fort: „Es gibt fQr euch eine 
Zeit, wo ihr SchOnheit betrachten mQfit und wo ihr sie 
nicht betrachten mflfit. Wenn ihr sie betrachten mOfit, so 
schaut sie nicht an unter dem Eindruck von etwas Ange- 
nehmem, sondern von etwas Unangenehmem. So werdet 
ihr eures eigenen Gebietes nicht verlustig gehen. Was ist 
aber euer Gebiet? Es sind dies die vier Erwagungen l ), 
der edle achtgliedrige Weg *), die neun Oberweltlichen 
Dinge 3 ). Wenn ihr euch in dicsem eurem Gebiet bewegt, 
so findet Mara 4 ) keinen Eingang bei euch. Wenn ihr aber 
euch in die Gewalt der Lust begebt und etwas unter dem 
Einflufi eines gQnstigen Eindruckes anschaut, so werdet 
ihr eures eigenen Gebietes verlustig gehen wie der Scha- 
kal Patimamsa.“ Nach diesen Worten erzahlte er folgcnde 
Begebenheit aus der Vergangenbeit. 

>) Diese sind: i. die ErwSgung von der Unreinheit des Kdr- 
pers, 2. von dem Wesen der Enipfindungen, 3. vom Wesen des 
Denkens, 4. von den Bedingungen des Seins. 

*) Vgl. Band I, S. 172, Anm. 3. 

*) Die vier Wege, die vier Frflchte der Wege und das 
Nirvana. 

4 ) Als Prinzip der Weltlichkeit. 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
wohnten am Abhang des Himalaya in einer waldigen 
Gegend in einer Berghbhle viele hundert Ziegen. Un- 
weit von ihrem Wohnort weilte in einer Hbhle ein 
Schakal, Potimaipsa (= failles Fleisch) mit Namen, mit 
seiner Gattin, welche VenI hieB. Als er eines Tages 
mit seinem Weibchen umherging, dachte er: „Durch 
eine List mufi ich dazukommen, ihr Fleisch zu fressen." 
Und wirklich erlegte er durch List so manche Ziege. 
Wahrend aber die beiden sich vom Fleisch der Ziegen 
nahrten, wurden sie stark und dickleibig. 

Allmahlich aber nahmen die Ziegen sehr ab. Unter 
ihnen befand sich jedoch eine kluge Ziege, die Mejamutter 
mit Namen. Da der der Listen kundige Schakal diese 
nicht erlegen konnte, besprach er sich eines Tages 
folgendermaBen mit seiner Gattin: „Liebe, die Ziegen 
sind zu Ende gegangen; diese Ziege mtissen wir noch 
durch eine List zur Nahrung bekommen. Folgendes 
aber ist die List: Gehe du allein hin und werde ihre 
Freundin. Wenn sie dann Vertrauen zu dir gefaBt hat, 
■werde ich mich niederlegen und mich tot stellen. Dann 
gehe du zu ihr hin und sprich: ,Freundin, meine Gatte 
ist gestorben und ich bin ohne Hilfe; auBer dir habe 
ich keinen andern Verwandten. Komm, wir wollen 
weinen und jammern und seinen Leichnam verbrennen. 4 
Komme hierauf mit ihr herbei; dann werde ich auf- 
springen, sie in die Kehle beiBen und tdten." Seine 
Frau gab freudig ihre Zustimmung und begann ein 
Freundschaftsverhaltnis mit der Ziege. 

Als diese nun Vertrauen zu ihr gefaBt, sagte sie 
der Ziege das Verabredete. Die Ziege erwiderte: 
„Freundin, von deinem Manne sind alle meine Ver¬ 
wandten aufgefressen worden. Ich habe Furcht, ich 
kann nicht hingehen." Das Schakal weibchen versetzte: 
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„ Freundin, ftlrchte dich nicht; was kann dir der Tote 
tun?" Doch die Ziege antwortete: „Dein Mann ist 
ein gewaltiger Zauberer; ich fiirchte raich eben vor 
ihm.“ Als sie aber immer wieder von ihrer Freundin 
gebeten wurde, dachte sie: „Er wird sicherlich ge- 
storben sein," stimmte zu und ging mit ihr dorthin. 
Beim Gehen aber dachte sie: „Wer weifi, was ge- 
schehen wird?"; und aus MiBtrauen gegen ihn lieB sie 
das Schakalweibchen vorangehen und ging hinterdrein, 
indem sie imraer den Schakal beobachtete. 

Als aber der Schakal den Schall ihrer Schritte 
hfirte, dachte er: „Ist wohl die Ziege mitgekommen?" 
Er hob seinen Kopf empor, drehte die Augen herum 
und schaute sie an. Als nun die Ziege ihn so tun sah, 
dachte sie: „Dieser Bdsewicht mOchte mich betrtlgen 
und umbringen; er hat sich nur hingelegt und stellt 
sich tot." Sie wandte sich um und lief davon. Als 
das Schakalweibchen sie fragte, warum sie davonlaufe, 
sprach sie um den Grund anzugeben folgende erste 
Strophe: 

„Es kann mir nicht gefallen, Freundin, 
wie Potimamsa nach mir schaut. 

Von solchen Freunden geh’ ich fort 
und halte mich auf meiner Hut." 

Nach diesen Worten aber wandte sie sich um und 
kehrte in ihre Wohnung zuriick. — 

Als auch das Schakalweibchen die Ziege nicht zur 
Umkehr bewegen konnte, wurde es zomig auf sie; es 
begab sich zu seinem Manne und setzte sich nachdenk- 
lich zu jhm. Darauf sprach, um es zu tadeln, der 
Schakal folgende zweite Strophe: 

„Verrtickt ist VenI wohl geworden; 
sie preist dem Mann die Freundin an 
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und trauert, weil die Mela-Mutter 
nach ihrer Ankunft wieder floh." 

Als dies das Schakalweibchen httrte, sprach es 
folgende dritte Strophe: 

„Verrtickt bist du geworden, Lieber, 
ganz dumm, hast den Verstand verloren, 
der du zuerst dich tot gestellt 
und dann zur Unzeit hingeschaut." 

n Nicht mOge hinschauen zur Unzeit, 
zur rechten Zeit nur schau der Weise; 
wie Putimatpsa war bekOmmert, 
da er zur Unzeit hingeschaut." 

Diese Strophe sprach der vOllig Erleuchtete. 

Darauf trtfstete das Schakalweibchen Venl den 
PQtimamsa mit folgenden Worten: „Mein Gatte, sei 
nicht bekiimmert! Ich werde sie dir wieder durch eine 
List herbeibringen; wenn sie kommt, so erfasse sie 
kraftig!" Es ging zur Ziege hin und sagte: „ Freundin, 
dein Kommen hat uns Heil gebracht; denn in dem 
Augenblicke, da du kamst, ist mein Gatte wieder zur 
Besinnung gekommen. Jetzt lebt er; gehe und beginne 
ein liebenswUrdiges Gesprach mit ihm!" Und es sprach 
folgende ftinfte Strophe: 

„0 Freundin, tu’ mir etwas Liebes, 
das MaB der Freundschaft mache voll. 

Am Leben wieder ist mein Gatte; 
geh’ hin und frage, wie es geht." 

Da dachte die Ziege: „Dieses schlechte GeschCpf 
mdchte mich betrdgen; es ware aber unpassend, wenn 
ich mit ihm in Streit geriete. Durch eine List will ich 
sie tauschen." Und sie sprach folgende sechsteStrophe: 

„Dir will ich Liebes tun, o Freundin, 
das MaB der Freundschaft will ich fallen. 
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Doch komme ich mit viel Gefolge; 
far dieses mufit du Speise kochen." 

Das Schakalweibchen fragte sie nach ihrem Ge¬ 
folge und sprach dabei folgende siebente Strophe: 

„Von welcher Art ist dein Gefolge, 
far das ich Speise kochen soil? 

Welch einen Namen haben alle? 

O sag’ es mir, die ich dich frage." 

Die Namen nennend sprach die Ziege folgende 
achte Strophe: 

„Mali 3 'a ist’s und Caturakkha, 
auch Pingiya und Jambuka 1 ). 

Von dieser Art ist mein Gefolge; 
far diese muBt du Speise kochen." 

Dann fhgte sie hinzu: „Ein jeder von diesen vier 
ist von fanfhundert Hunden umgeben; also werde ich 
mit einem Gefolge von zweitausend Hunden erscheinen. 
Wenn diese kein Futter erhalten, werden sie auch euch 
zwei umbringen und auffressen." 

Da dies das Schakalweibchen hdrte, dachte esvoller 
Furcht: „Genug mit ihrem Dorthingehen! Durch eine 
List werde ich bewirken, daB sie nicht kommt." Und 
es sprach folgende neunte Strophe: 

„Wenn du aus deiner Wohnung gehst, 
wird dir dein Gut verloren gehen. 

Der Freundin GrQBe will ich melden; 
du bleibe hier und komme nicht." 

Nach diesen Worten aber eilte sie von Todesfurcht 
erfullt rasch zu ihrem Gatten und lief mit ihm davon. 


•) Es sind dies vier Hundcnamen. Sie bedeutcn: dcr Dunkle, 
der vicriache Wachter, der Rotbraune und der Schakal. 

Dutoit, Jattkam. IH. 38 
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Sie getrauten sich aber nicht mehr an diesen Ort zu 
kommen. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jstaka mit folgendcn Worten: „Da- 
mals war ich die Gottheit, die im altesten Baume des 
Waides an diesem Orte wohnte." 

Ende der Erzahlung von Putimamsa. 


458. Die Erzahlung von dem Rebhuhn. 

„Der die drei Jungen aufgefressen/' Dies erzahlte der 
Meister, da cr im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den Mordversuch des Devadatta. — Zu dieser Zeit nfimlich 
begannen die Mflnche in der Lehrhalle folgendes Gesprach: 
„Ach, Freund, Devadatta ist schamlos und unedel. Er 
bat sich mit Ajatasattu zusammengctan und wcndet nun 
den vOllig Erleuchteten, den Trager der hOchsten Tugend, 
zu ermorden verschiedene Mittel an, wie das Aussenden 
von BogenschQtzen, das Herabwerfen eines Felsblockes 
und das Loslassen des Elefanten NalSgiri 1 )." Da kam der 
Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Mflnche, 
habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antwor- 
teten: „Zu der und der,“ sprach er: „ Nicht nur jetzt, 
ihr MOnche, sondern auch frQher schon bemQhte sich 
Devadatta mich zu ermorden; jetzt aber vermochte cr mir 
nicht einmal Furcht einzufloBen." Nach diesen Worten er- 
zShlte er auf ihre Bitten folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, unter- 
richtete ein weitberUhmter Lehrer zu Benares fUnfhun- 
dert junge Brahmanen in der Wissenschaft. Da dachte 
er: „Solange ich hier weile, bin ich gehindert; auch 
bei den jungen Brahmanen bleibt das Wissen nicht 
haften. Ich will in eine Waldgegend des Himalaya 
ziehen, dort wohnen und unterrichten." Er sagte es 
seinen SchQlern, lieB sie SesamkOrner, Reiskdrner, Ol 


') Vgl. ,Leben des Buddha", S. 172 — 180 . 
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u. dgl. mitnehmen und zog in den Wald. Unweit von 
der Strafie erbaute er sich eine Laubhiltte und nahm 
dortWohnung. Auch die jungen Brahmanen errichteten 
sich ein jeder seine Laubhtltte. Die Verwandten der 
Janglinge schickten Reis und andere Nahrungsmittel 
dorthin; auch die Bewohner des Landes dachten: „Der 
weitbertihmte Lehrer wohnt im Walde an dem und 
dem Orte und lafit dort die Wissenschaft erlernen", 
und sie brachten ihm ebenfalls Nahrungsmittel. Die- 
jenigen, die in diese Wildnis kamen, spendeten Gaben 
und ein Mann schenkte ihnen, damit sie Milch trinken 
ktfnnten, eine Kuh mit ihrem Kalbe. 

In der Nahe der Laubhatte des Lehrers aber wohnte 
ein Rieseneidechsenweibchen mit seinen zvvei Jungen; 
auch ein Ltfwe und ein Tiger kamen herbei um ihm 
aufzuwarten. Femer weilte dort auch bestandig ein 
Rebhuhn; dieses horte zu, wenn der Lehrer den jungen 
Brahmanen die heiligen Sprtlche vorsagte, und erlernte 
auf diese Weise die drei Veden 1 ). Die jungen Brah¬ 
manen aber waren sehr vertraut mit ihm. 

In der Folgezeit aber starb der Lehrer, bevor noch 
die jungen Brahmanen die Wissenschaft vollstandig er- 
lernt hatten. Die Janglinge verbrannten seinen Leich- 
nam und errichteten ein Monument aus Sand darQber, 
das sie mit mancherlei Blumen verehrten. Dabei weinten 
und klagten sie. Da fragte sie das Rebhuhn: „Warum 
•weint ihr?" Sie antworteten: „Unser Lehrer ist ge- 
storben, bevor wir die Wissenschaft ganz erlernt; des- 
halb weinen wir.“ Doch das Rebhuhn sagte: „Wenn 
es sich so verhalt, so seid unbekUmmert; ich werde 
euch die Wissenschaft lehren." w Wie sollst du dies 
wissen?", versetzten jene. Aber das Rebhuhn fuhr fort: 

‘) Aus dem Auswendiglernen der Veden bestand die ganze 
Wissenschaft. 


38 * 
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„Ich habe zugehflrt, wenn euch euer Lehrer vortrug, 
und so machte ich mir die drei Veden zu eigen." Da 
riefen die jungen Brahmanen: „So lasse uns sehen, ob du 
sie dir zu eigen gemacht hast." DasRebhuhn erwiderte: 
„Hdret nur zu“ und es sagte ihnen gerade die ver- 
vvickeltsten Steilen her, als wenn es einen Flufi von 
der Spitze des Berges herabflieBen liefie. 

Daruber waren die jungen Brahmanen hocherfreut 
und sie erlernten nun bei dem Rebhuhn die Wissen- 
schaft. Dies aber trat an die Stelle des weitberiihmten 
Lehrers und unterrichtete sie in der Wissenschaft. Die 
jungen Brahmanen machten ihm einen goldenen Kafig 
und befestigten daruber einen Vorhang; auf goldener 
Platte setzten sie ihm Honigk6rner und andere derartige 
Speisen vor, verehrten es mit verschiedenfarbigen Blu- 
men und erwiesen ihm groBe Ehrung. DaB aber das 
Rebhuhn im Walde die fiinfhundert jungen Brahmanen 
in der Wissenschaft unterrichtete, wurde auf dem gan- 
zen Jambu-Erdteil bekannt. — 

Damals rief man auf dem Jambu-Erdteil ein groBes 
Fest aus, das einer Volksversammlung auf einer Berg- 
spitze glich. Die Eltern der jungen Brahmanen schick- 
ten ihnen Botschaft, sie sollten kornmen und das Fest 
sich anschauen. Die jungen Brahmanen berichteten dies 
dem Rebhuhn; sie ubertrugen dieBewachung des weisen 
Rebhuhns und der ganzen Einsiedelei derRieseneidechse 
und gingen fort, ein jeder in seine Stadt. 

Da kam ein mitleidsloser l ) falscher Asket, der allent- 
halben umherging, an diesen Ort. Als ihn die Riesen- 
eidechse sah, begann sie ein liebevolles Gesprach mit 
ihm und sagte: w An dem und dem Orte sind Reis- 
kGrner, an dem und dem 01 u. dgl.; koche dir Reisbrei 

*) Die Lesart ist zweifelhaft. Vielleicht hat Morris recht, der 
v nigantho* liest, also u ein nackter Asket". 



597 


und iB!" Darauf ging sie fort um sich Futter zu suchen. 
Jener kochte sich am Morgen den Reisbrei, tStete die 
beiden Jungen der Rieseneidechse, machte sich eine 
Sauce davon und verzehrte dies. Am Mittag brachte 
er das weise Rebhuhn und das Kalb um und aB sie 
auf; und als er am Abend die Kuh kommen sah, tdtete 
er auch sie und verzehrte ihr Fleisch. Dann legte er 
sich am FuBe eines Baumes nieder und versank schnar- 
chend in Schlaf. 

Als am Abend die Rieseneidechse zurUckkehrte 
und ihre Jungen nicht fand, ging sie umher und suchte 
nach ihnen. Eine Baumgottheit sah, wie die Riesen¬ 
eidechse ihre Jungen nicht fand und darttber in Angst 
war. Durch ihre gOttliche Macht stellte sie sich in eine 
Offnung des Baumes und sagte: „Du Rieseneidechse, 
zittere nicht! Dieser BOsewicht da hat deine Jungen 
getotet sowie auch das Rebhuhn, das Kalb und die 

Kuh. BeiBe ihn in den Hals und bringe ihn so ums 
Leben!" Und sie anredend sprach die Gottheit folgende 
erste Strophe: 

„Der dir die Jungen aufgefressen, 
obwohl du ihn gespeist, die braven, 
dem schlage deinen Zahn ins Fleisch; 
nicht lebend soil er dir entkommen." 

Darauf sprach die Rieseneidechse die folgenden 
beiden Strophen: 

„Ein blut’ger Mtfrder ist der Mann, 
befleckt wie einer Amine Kleid; 
ich finde keinen Fleck an ihm, 
wo ich den Zahn eingraben kOnnte. 

Wenn ungenugsam ist ein Mann, 
der immer nur das Leere sieht, 



gibt man ihm auch die ganze Welt, 
man kOnnt' ihn nicht befriedigen." 1 ) 

Nach diesen Worten sagte die Rieseneidechse: 
„ Wenn er aufwacht, kOnnte er auch mich noch auf- 
fressen;" und sie lief fort um ihr Leben zu schtltzen. — 

Der Lowe und der Tiger aber waren auch mit 
dem Rebhuhn befreundet. Manchmal kamen sie und 
besuchten das Rebhuhn, manchmal kam dieses zu ihnen, 
verkUndigte ihnen die Wahrheit und kehrte dann wieder 
zurllck. An diesem Tage aber sprach der LOwe zum 
Tiger: ,,Lieber, schon lange haben wir das Rebhuhn 
nicht mehr gesehen; heute sind es sieben oder acht 
Tage. Gehe hin und sieh, wie es ihm geht." Der 
Tiger stimmte ein und kam an den Ort, als die Riesen¬ 
eidechse schon davongelaufen war. Da sah er den 
Bosewicht schlafen. In seinen Flechten hingen noch 
die Federn des Rebhuhns und man sah die Knochen 
der Kuh und des Kalbes. 

Als der Tiger dies alles bemerkte und in dem gol- 
denen Kafig das Rebhuhn nicht sah, dachte er: „Dieser 
bOse Mann wird sie getotet haben;" er stiefi an ihn 
mit seiner Tatze und weckte ihn so auf. Als der Mann 
den Tiger sah, wurde er mit Furcht erftlllt. Der Tiger 
fragte er ihn darauf: „Hast du diese Tiere getotet 
und verzehrt?" „Ich habe sie nicht getotet und auch 
nicht verzehrt," war die Antwort. Doch der Tiger er- 
widerte: „Du Bosewicht, wenn du sie nicht getotet 
hast, wer sollte sie dann sonst tOten? Gestehe es! 
Wenn du es nicht gestehst, bist du verloren." Von 
Todesfurcht erftillt sagte jener: „Ja, Gebieter, ich habe 
die Jungen der Rieseneidechse, das Kalb und die Kuh 


*) Dies ist auch die Strophe des Jataka 72; Qbersetzt Band I, 
S. 299-304. 
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getotet und aufgegessen; das Rebhuhn aber habe ich 
nicht gettttet." 

Obwohl dieser aber viel redete, glaubte ihm der 
Tiger nicht, sondern fragte ihn: „Woher bist du ge- 
kommen?" Der Mann antvvortete: „Herr, indem ich 
den Kaufleuten im KOnigreiche Kalihga ihre Waren 
fortschaffte, um mir den Untcrhalt zu erwerben, und 
mit ahnlichen derartigen Beschaftigungen bin ich hier- 
her gekommen." Nachdem er so dem Tiger all seine 
Arbeiten erzahlt, die er verrichtet, sagte dieser: „Du 
BOsewicht, wenn du das Rebhuhn nicht getbtet hast, 
wer sollte es denn sonst tOten? Komm, ich will dich 
zum Ldwen, zum Konig der Tiere fiihren." Und er 
liefi ihn vorangehen und fahrte ihn hin, ihm Furcht 
einfldBend. 

Als nun der Lowe sah, wie der TigerkOnig jenen 
herbeiftlhrte, sprach er, indem er den Tiger fragte, 
folgende vierte Strophe: 

„Warum kommst du, Subahu 1 ), voller Eile 
zu mir heran mit dem Brahmanenjtingling? 

Was willst du Nutzliches mit ihm beginnen? 

Erzahl' es mir, der ich dich darnach frage." 

Da dies der Tiger hOrte, sprach er folgende fiinfte 
Strohhe: 

„Das Rebhuhn, das dein Freund war, dieses gute, 
hat heute er getotet, wie ich glaube. 

Da ich gehOrt, was dieser Mann sonst tut, 
glaub’ ich nicht, dafi das Rebhuhn noch am Leben." 

Darauf sprach der Lowe folgende sechste Strophe: 

„Was ist es, das der Mann hier sonst begangen, 
was seiner Handlungsweise konnt’ entsprechen? 


') Auf Deutsch: der Starkarmige. 
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Was hGrtest du von ihm fttr ein Gest«indnis, 
daB du ihn in Verdacht hast ob des Rebhuhns?" 

Um ihm dies zu verkiinden sprach der Tiger die 
folgenden ubrigen Strophen: 

„Kaliriga-Land durchzog er, Handel treibend, 
mit einem Stock ging er belebte Strafien; 
mit Akrobaten ging er und warf Schlingen, 
mit Kntippeln kampft’ er auch in der Versammlung. 

Die Vogel fing er, maB die Pfosten ab 1 ), 

Augen verdarb er 2 ), gab das Frommsein auf; 
Verbrechern wusch das Blut er ab zur Naclitzeit, 
verbrannt sind ihm die Hande von Almosen 8 ). 

Dies, hOrt’ ich, sind die Taten, die er frtiher 
beging und die zu seinem Treiben passen. 

Auch sieht ein Stack der Federn man an ihm; 
die Kuh er tdtet’, — warum nicht das Rebhuhn?" 

Darauf fragte der Lowe den Mann: „Hast du das 
weise Rebhuhn getCtet?" „Ja, Herr," war die Ant- 
wort. Als aber der Lowe horte, daB er die Wahrheit 
sagte, wollte er ihn loslassen; doch der TigerkOnig 
rief: „Er verdient den Tod, der BOse!" Er totete ihn 
auf der Stelle mit seinen Zahnen, grub eine Grube und 
warf ihn hinein. Als aber die j ungen Brahmanen kamen 
und das weise Rebhuhn nicht mehr fanden, da weinten 
und klagten sie und zogen fort. 


‘) Gemeint sind die Pfosten, an denen die gefangenen Ele- 
fanten angebunden werden. 

*) Er gab sich als Arzt aus und machte dadurch seine 
Patienten blind. 

*) Er nahm die Almosenspeise zu gierig cntgegen, solange 
sie noch heifi war. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
filgte er hinzu: „So, ihr Mdnche, war Devadatta auch 
fruher schon auf meine Ermordung bedacht." Dana ver- 
band er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
der Asket Devadatta, die Rieseneidechse war KIsagotamI, 
der Tiger war MogallSna, der Ldwe Sariputta, der weit- 
berahmte Lehrer war Kassapa, das weise Rebhuhn aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Rebhuhn. 



Ende des neunten Buches. 



: fjbersicht 

ubcr den Inhalt der einzelnen Jatakas. 

IV. Buch. 

301. Die kleine Erzahlung von Kalinga fCulla- 

kalinga-Jataka). 1 

Ein streitlustiger K6nig schickt seine schOnen 
Tbchter im Lande umher, um die andern Konige 
dadurch zum Kriege zu reizen. Ein einziger traut 
sich mit ihm zu kampfen und vermShlt sich mit 
den Prinzessinnen. Um zu erfahren, wer siegen 
werde, wendet sich der erstere Konig an einen 
Asketcn und dieser fragt den Gott Indra danach. 

Die Antwort lautet, der Kdnig, der die Frage 
gcstellt, werde siegen. In Wirklichkeit aber trSgt 
der andre den Sieg davon und Sakka erzahlt 
dem Asketen warum seine Prophezeiung nicht 
eingetroffen sei. 

302. Die Erzahlung von dem groBen Reiter 

(Mahaassaroha-Jataka). 9 

Ein KOnig wird besiegt und fluchtet allein in 
das Haus eines armen Mannes, der ihn pfelgt 
ohne ihn zu kennen. Auf die Aufforderung seines 
Gastes besucht ihn der Arme spSter in seinem 
Palaste und wird von ihm hochgeehrt; ja er er- 
halt die Halfte der Reiches. Als der KOnigssohn 
seinem Vatcr dardber Vorwiirfe macht, erzahlt 
dieser den Grand der Auszeichnung. 
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303. Die Erzahlung von dem einen Konig (Eka- 

raja-Jataka). 15 

Die Erzahlung hat zum grdSten Teil dcnselben 
Inhalt wie das 51. Jataka. Hierwird der gefangene 
Konig durch die Wirkung seiner licbevollen Ge- 
danken von selbst bcfreit, worauf sein Peiniger 
sein Unrecht einsieht und ihn wieder in seine 
Herrschaft einsetzt. 

304. Die Erzahlung von Daddara (Daddara- 

Jataka). 17 

Der jungere Sohn eines Schlangenkdnigs wird 
wegen seiner Bosartigkeit sarat seinem alteren 
Bruder, der far ihn redet, von seinem erzQrnten 
Vater vertrieben. Als die beiden einmal von Kna- 
ben schlecht bchandelt werden, will diese der 
Jflngere toten, wird abcr von dem Alteren davon 
abgehalten. Spater kehren sic nachhause zurQck. 

305. Die Erzahlung von der Tugendunter- 

suchung (Sflavlmamsana-Jataka). 19 

Ein weiscr Meister weifi nicht, wem von seinen 
SchQlern er seine Tochter geben soil. Dcshalb 
stellt er sie auf die Probe, indem er ihnen etwas 
Unrechtes zumutet. Nur einer besteht die Probe 
in der richtigen Weise und erhalt dcshalb die 
Tochter seines Lehrers. 

306. Die Erzahlung von Sujata (Sujata-Jataka). 22 

Ein Kdnig erhebt ein Madchen, das FrQchte 
in seinen Palast brachte, zu seiner Gemahlin. 
Spater will diese aber in ihrem Hochmut jene 
FrQchte nicht mehr kennen. Der darob erzQrnte 
Konig wird von eincm seiner Ratgeber durch 
Hinweis auf die allgemeine Schwache der Frauen 
wieder versOhnt. 

307. Die Erzahlung von dem Palasabaum (Pa- 

lasa-Jataka). 25 

Ein armer Brahmane bringt bestandig einer Baum- 
gottheit seine Verehrung dar. Als es sich her- 
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ausstellt, daB er dies aus uncigenntltzigen Motiven 
tut, verhilft ihm die Gottheit zu einem Scliatze, 
der ihn for immer von seiner Armut befreit. 

308. Die Erzahlung von dem schnellen Vogel 

(Javasakuna-Jataka.) 28 

Ein Vogel zieht einem Lbwen, nachdem ihm 
dieser Schonung versprochen, vorsichtig einen 
Knochen aus dem Halse. Als er aber spSter eine 
Belohnung von ihm will, sagt der L6we, er solle 
froh sein, daB er lebend aus seinem Rachen ge- 
kommen. 

309. Die Erzahlung von dem Leichnam (Cha- 

vaka-Jataka). 30 

Ein Mann will auf den Wunsch seiner Frau 
aus dem Parke dcs KOnigs eine Mangofrucht steh- 
len. Dabei Oberrascht ihn der Tag. Wahrend 
er sich auf dem Baume versteckt halt, kommt dcr 
KOnig, der von seinem Hauspriester die heiligen 
SprUchc erlernt, jedoch in unziemlicher Haltung. 
Darauf steigt jencr vom Baume herab, halt den 
beiden ihr Unrecht vor und bekennt, was er 
selbst gefehlt. Dies gefallt dem KOnig und er 
zeichnet den Mahner mit grofien Ehren aus. 

310. Die Erzahlung von Sayha (Sayha-Jataka). 33. 

Ein junger Mann, der mit einem jungen Prinzen 
zusammen erzogen wurde, verlaBt, als dieser den 
Thron bcstiegcn, die Welt und wird Asket. Der 
Kbnig will seinen Freund zurQckholen lassen; 
doch weigert sich dieser, indem er das Asketen- 
leben preist. 

311. Die Erzahlung von dem Nimba-Baum 

(Pucimanda-Jataka). 37 

Die in einem Nimba-Baume wohnende Gottheit 
verscheucht einen Dieb, der am FuBe des Baumes 
ruhcn will, weil sie befOrchtet, er mOchte ergriffcn 
und der Baum dabei stark beschadigt werden. 
Darauf legt sie einer Nachbargottheit, die ihr 
deshalb Vorwflrfe macht, ihre GrOnde dar. 
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312. Die Erzahlung von Kassapa und derTor- 

heit (Kassapamandiya-Jataka). 40 

Ein junger Asket ist ungeduldig mit seinem Vater, 
erreicht aber dadurch nur, daB es noch langsamer 
vorwSrts geht. Sein alterer Bruder halt ihm beim 
Nachhausekommen sein Unrecht vor. 

313. Die Erzahlung von Khantivadi(Khandivadi- 

Jataka). 44 . 

Ein Asket, der trotz seines Reich turns die Welt 
verlassen, zieht einmal nach Benares und woknt 
im kOniglichen Parke. Dort treffen ihn die Frauen 
des Kdnigs, als sie einmal von ihrem eingeschla- 
fenen Herrn weggegangen sind, und hOren seiner 
Predigt zu. Als der KOnig aufwacht und dies 
erfahrt, geht er voll Zorn zu dem Asketen hin 
und laBt ihn auf das grausamste verstUmmeln; 
doch jener beharrt in seiner Geduld. Als er im 
Sterben liegt, verlafit ihn der KOnig; da dieser 
aber aus dem Parke herauskommt, bffnet sich die 
Erde und die Holle verschlingt ihn. 

314. Die Erzahlung von dem eisernen Kessel 

(Lohakumbhi-Jataka). 49 

Ein Kdnig hOrt einmal bei Nacht vier geheimnis- 
volle Laute. Die Brahmanen, die er darQber be- 
fragt, prophezeien ihm daraus Unheil, das nur durch 
reichliche Tieropfer abgewendet werden kOnne. 

Als schon alles zur Tbtung der Tiere bereit ist, 
wird der KOnig von einem Weisen tlber die wahre 
Bedeutung jener Laute aufgeklart, so daB das 
Tieropfer unterbleibt. 

315. Die Erzahlung von dem Fleisch (Maipsa- 

Jataka). 56 

Vier KaufmannssOhne bitten in verschiedener 
Weise einen Jager urn einen Teil des von ihm 
erlegten Wildes und erhalten jedesmal das der 
Art ihrer Bitte Entsprechende. 
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316 . Die Erzahlung von dem Hasen (Sasa- 

Jataka). 59 

Ein Hase lebt mit drei andercn Tieren in Tu- 
gend zusammcn. Um sie auf die Probe zu stellen 
nimmt Gott Indra die Gestalt eines Brahmancn 
an und bittet nacheinander die vier um Spcise. 
Wahrend die drei anderen ihra bereitwillig ihre 
Vorrate abtreten wollen, bietct der Hase, weil er 
sonst nichts hat, sich selbst ihm zur Nahrung dar 
und springt zu diesem Zweck in ein vom Gotte 
erschaffenes Feuer. Dies kann ihm jedoch nichts 
anhaben, worauf der Gott sich ihm zu erkennen 
gibt und ihn wegen seiner Opfcrfreudigkeit preist. 

317 . Die Erzahlung von der Totenbeweinung 

(Matarodana-Jataka). 65 

Der Bruder eines Verstorbenen zeigt tiber dessen 
Tod keine Trauer. Als seine Verwandten dies 
als ein Zeichen von Hartherzigkeit und Gewinn- 
sucht auslegen, belchrt er sie Qber die Grundlosig- 
keit der Trauer um einen Toten. 

318 . Die Erzahlung von der Kanavera-Blume 

(Kanavera-Jstaka). 68 

Eine Dirne sieht, wie ein Rauber gefangen vor- 
beigeftlhrt wird. Sie verliebt sich in ihn und be- 
sticht den Wachter des Raubers, daB er statt 
seiner einen reichen Jangling hinrichte, der ihr 
treu ergeben ist. Nachdem sie sodann eine Zeit- 
lang mit dem Rauber gelebt, entflieht dieser unter 
Mitnahme ihrer Schatze, nachdem er sie fast er- 
drosselt. Da die Dirne ihm nichts BOses zutraut, 
lafit sie ihn aberall suchen und ihn auffordern, er 
solle zu ihr zuruckkehrcn. Der Rauber aber 
meint, sie werde ihm spater untreu werdcn und 
ihn verraten, und lafit sie allein. 

319 . Die Erzahlung vom dem Rebhuhn(Tittira- 

Jataka). 74 

Ein Jager hat ein Rebhuhn gefangen und be- 
nfltzt es dazu, dafi es durch seinen Schrei andre 
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Vdgel hcibeilockt, die er dann erlegt. Da das 
Rebhuhn sich VorwQrfe macht wegen seines Tuns, 
fragt es einen Weisen darOber, der ihm seine 
Zweifel zerstreut. 

320. Die Erzahlung von dem leicht Aufzu- 

gebenden (Succaja-Jataka). 77 

Ein Prinz, der von seinem Vater in die Ver- 
bannung geschickt wurde, schlSgt seiner Gattin 
eine leicht zu gewahrende Bitte ab. Auch nach- 
dem er den Thron bestiegen, beharrt er in dieser 
Gesinnung. Durch einen Weisen, der ihm die 
Verdienste seiner Gattin vorhalt, wird er veran- 
lafit diese wieder ihrem Range gemSfi zu be- 
handeln. 

321. Die Erzahlung von dem HttttenzerstOrer 

(KutidQsaka-Jataka). 8r 

Ein Affe, der unter der Kalte leidet, wird von 
einem Vogel aufgefordert sich eine Wohnung zu 
erbauen. Doch jener fafit diesen Rat als Hohn 
auf und zerstOrt das Nest des Vogels. 

322. Die Erzahlung von dem GetOse(Daddabha- 

Jataka). 85 

Ein Hase hOrt einraal ein Gerausch und meint, 
die Welt gehe unter. Er verkundigt dies den 
andcren Tieren, die auch alle in Furcht geraten. 

Ein Lowe geht der Sache nach und findet, daB 
die Angst der Tiere ganz unbegrQndet ist. Er 
teilt dies den anderen mit und ihre Furcht hat 
ein Ende. 

323. Die Erzahlung von Brahmadatta (Brahma- 

da tta-Jataka). 89 

Ein Asket, der bei einem Konig die Regen- 
zeit verbrachte, mOchte wieder in seine Einsam- 
keit zurQckkehren; doch getraut er sich nicht den 
KOnig um die zur Reise nOtigen Dinge zu bitten, 
weil er meint, dieser kOnne ihra die Bitte ver- 
argen. So vergehen mit diesem Zogern zwOlf 
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Jahre. Endlich bewegt ihn der Kbnig doch seine 
Bittc auszusprechen und nun kehrt der Asket in 
die Einsamkeit zurQck. 

324. Die Erzahlung von dem Mann mit dera 

Fellgewand (Cainmasafaka-Jataka). 94 

Ein Asket meint trotz der Wanning eines Wei- 
sen, ein Widder, der ihm begegnet, wolle ihm 
Ehrung erweisen. Der Widder aber bringt ihn 
durch seinen Sto6 zu Fall und der Asket wird 
schwer verletzt. 

325. Die Erzahlung von der Rieseneidechse 

(Godha-Jataka). 96 

Ein Asket will eine Rieseneidechse, die ihn 
Ofters aufsucht urn seinen Worten zu lauschen, 
taten und ihr Fleisch verzehren. Doch die Eidechse 
mcrkt sein Vorhaben und entgeht mit List seinem 
Anschlag, 

326. Die Erzahlung von der Kakkaru-Blume 

(Kakkaru-Jataka). 99 

Ein Priester erhalt, weil er sich Tugenden bei- 
legt, die er in Wirklichkeit nicht besitzt, vier 
Kranze gattlicher Bluraen. Diese drQcken aber so 
schwer auf sein Haupt, dafi er gem alles tut 
um die Blumen wieder los zu werden. 

327. Die Erzahlung von Kakati (Kakati-Jataka). 103 

Ein Supanna - Kanig entfQbrt die Frau cincs 
irdischen Kanigs. Als aber einer von dessen 
Dienern ihren Aufenthaltsort auskundschaftet und 
die Kanigin ihrem Entftihrer untreu wird, bringt 
sie dieser zu ihrem Gatten zuruck. 

328. Die Erzahlung von dera nicht zu Be- 

trauernden (Ananusociya-Jataka.) 105 

Ein junger Mann wird mit einem Madchen ver- 
heiratet, obwohl sie beide lieber die Welt ver- 
lassen wflrden. Nach dem Todc der Eltern wer¬ 
den beide miteinander Asketen. Als der Mann 
einmal Almosen sammelt, stirbt die Frau. Eine 
Dutolt, Jfttalum. m. 39 
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Menge Leute versammelt sich und bejammert 
den Tod der SchOnen. Doch ihr Mann erklSrt, 
warum gerade bei ihr kein AnlaC zur Trauer sei. 

329. Die Erzahlung von Kalabahu (Kalabahu- 

Jataka). 110 

Zwei gefangene Papageien werden von einem 
Kbnig in groCcn Ehren gehalten. Doch hat dies 
ein Ende, als ein Affe die Gunst des KOnigs ge- 
winnt. Den betrflbten jOngeren Papagei trOstet 
der altere, die Sache werde sich bald wieder 
andern. Und wirklich verscherzt sich der Affe 
durch seine Unarten bald wieder die Liebe des 
KOnigs. 

330. Die Erzahlung von der Tugendunter- 

suchung (Sriavrmamsa-Jataka). 113 

Im ersten Teil stimmt die Erzahlung genau init 
dem Jataka 86 Oberein. Als nun der Hauspriester 
die Stadt verlafit um Asket zu werden, bemerkt 
er unterwegs noch drei Vorgange, die ihn erst 
recht vcranlasscn den Ldsten zu entsagen und 
nur der Meditation zu leben. 

331. Die Erzahlung von Kokalika (Kokalika- 

Jataka). 115 

Eine Krahe brUtet ein Kuckucksei aus und 
meint, das ausschlflpfende Junge sei von ihr. Als 
sich dies aber durch seinen Schrei vcrrat, wird 
es von der Krahe getfltct. Diesen Vorgang be¬ 
merkt ein Weiser und nimmt daraus Veranlassung, 
den auch anwesenden KOnig ilber die bbsen Fol- 
gen der Geschwatzigkeit aufzuklSrcn. 

332. Die Erzahlung von der Wagenpeitsche 

(Rathalafthi- J ataka). 117 

Ein Priester schleudert im Zorn auf einen Fuhr- 
mann seinen Peitschenstock; doch diescr prallt 
zurQck und verwundet den Priester. Auf dessen 
Klagc will der KOnig jenen bestrafen; doch mahnt 
ihn ein weiser Ratgcber die Sache gerecht und 
genau zu untersuchen, worauf sich die Unschuld 
des Fubrmanns herausstellt. 
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333. Die Erzahlung von der Rieseneidechse 

(Godha-Jataka). 119 

Ein verbannter Prinz erhalt eine gebratene 
Eidechse. Er schickt seine Frau fort, verzehrt 
den Braten selbst und crklart seiner Frau bei 
ihrer ROckkchr, die Eidechse sei davongelaufen. 
Nachdem er den Thron bestiegen, bleibt er seiner 
Gattin gcgenuber so geizig wie zuvor. Sie teilt 
ihren Kumraer einem Weisen mit, der dann den 
Konig auf sein Unrecht aufmerksam macht und 
ihn bekehrt. 

334. DieErzahlung von der KGnigsermahnung 

(Rajovada-Jataka). 123 

Ein KOnig erfahrt, dafi nur infolge seiner Ge- 
rechtigkeit die FrQchte in seinem Lande sQfi sind. 

Er macht durch Ungerechtigkeit die Gegenprobe 
und kehrt dann zur frilheren Gerechtigkeit zurllck. 

335. Die) Erzahlung von dem Schakal (Jambuka- 

Jataka). 126 

Ein Schakal darf an den Mahlzeiten eines LO- 
wen teilnehmen. Dadurch wachst sein Mut und 
er zieht trotz der Wamung des LOwen aus um 
selbst einen Elefanten zu erlegen. Doch der Ele- 
fant tOtet ihn mit leichter MQhe. 

336. Die Erzahlung von dem groBen Chatta 

(Brahachatta-Jataka). 128 

Ein KOnig wird von einem andern vertrieben. 

Sein Sohn fltlchtet und schlieBt sich einer Schar 
von Asketen an, die er veranlaBt nach dem 
Lande des Thronraubers zu ziehen. Nachdem er 
hier das Vertrauen des KOnigs gewonnen, lafit 
er die Asketen die frQher seinem Vater gehOrigen 
Schatze bei ihrem Wegzuge mitnehmen und stellt 
damit seine frQhere Macht wieder her. Der 
andre Konig aber wird halb von Sinnen durch 
den Verlust der Schatze; doch wird er von einem 
Weisen gctrdstet. 

39* 
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337. Die Erzahlung von dem Stuhl (Pltha- 

Jataka). 132 

Ein Asket wird zuerst im Hause ernes Reichen 
nicht beachtet; als dieser aber selbst kommt, cnt- 
schuldigt er sich sehr und holt das Versaumte 
reichlich nach. 

338. Die Erzahlung von der Htllse (Thusa- 

Jataka). 136 

Ein Prinz erlernt vier Verse, die er nach seiner 
Thronbesteigung bei einer bestimmten Gelegenheit 
hersagen soil. Dadurch entgeht er ohne es zu 
wissen mehrere Male den Mordanschlagen seines 
Sohnes, bis dieser sich beim vierten Male selbst 
verrat und von seinem Vater bestraft wird. 

339. Die Erzahlung von Baveru(Baveru-Jataka). 141 

Eine KrShc kommt mit Schiffern nach dem Lande 
Baveru und wird dort in grofien Ehren gehalten. 

Als aber kurz darauf die Bewohner einen Pfau 
erhalten, ist es mit der Auszeichnung der Krahe 
zu Ende. 

340. Die Erzahlung von Visay ha (Visayha-Jataka). 143 

Ein reicher Mann spendet aufierordentlich viele 
Almosen. Um ihn davon abzuhalten lafit Gott 
Indra seinen ganzen Reichtum verschwinden. Da 
maht jener Gras, verkauft es und schenkt den 
Preis her, bis er infolgc von Hunger bewufitlos 
zusammenstQrzt. Nachdem sich der Gott verge- 
wisscrt, daB jener dies nicht getan um ihn aus 
seiner gOttlichen WOrde zu verdrangen, heilt er 
ihn und gibt ihm seinen Reichtum wieder. 

341. Die Erzahlung von Kantfarl (Kancjari- 

Jataka). 148 

Eine Venveisung auf das Jataka 536. 

342. Die Erzahlung von dem Affen (Vanara- 

Jataka). 1 4 8 

Ein Krokodil will seiner Frau das Herz eines 
Affen bringen und betOrt deshalb diesen sich auf 
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seinen Rilcken zu setzen. Als aber der Affe merkt, 
was das Krokodil beabsichtigt, gelingt es ihm das 
dumme Tier durch einc List zu tauschen. (Vgl. 
Jataka 208.) 

343. Die Erzahlung von dem Reiher (Kuntani- 

Jataka). 150 

Die Jungen eines Reihers, der beira Kdnig viel 
gilt, wcrden von den Schnen des Kdnigs getOtet. 
DafOr racht sich der Reiher, indem er die Prinzen 
von einem Tiger fressen laSt. Trotzdem versucht 
der Kflnig den Reiher bei sich zu' behalten, aber 
diescr weigert sich dessen und fliegt davon. 

344. Die Erzahlung von dem Mangodieb (Amba- 

cora-Jataka). 152 

Ein Asket bewacht scharf einige Mangobaume 
und lafit mehrere jQnglinge, die er im Verdacht 
hat, dafi sie von den FrQchten genommen haben, 
schwere Eide schwttren, dafi sie es nicht gctan. 

Gott Indra straft ihn dafQr. 

345. Die Erzahlung von der Schildkrdte (Gaja- 

kumbha-Jataka). 155 

Ein Weiser sucht nach einem Mittel um seinen 
Kbnig von der Tragheit zu heilen. Da sieht er 
cine langsame Schildkrbte, die ihm zugestehen 
mufi, dafi sie im Falle eines Brandes verloren 
ist. Der K6nig sieht dadurch seinen Fehler ein 
und bessert sich. 

346. Die Erzahlung von Kesava (Kesava-Jataka). 157 

Ein alter Asket wird vom Kbnig vcranlafit bei 
ihm zu bleiben und seine SchQler allein in die 
Einsamkeit zurUckkehren zu lassen. Vor Sehn- 
sucht danach aber wird der Alte krank und nichts 
vermag ihn zu heilen. Da lafit er sich zu seinen 
Schtilern zurQckbringen und erlangt hier sogleich 
seine Gesundhcit wieder. 
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347. DieErzahlungvon dem eisernenSchmiede- 

hammer (Ayakuta-Jataka). 161 

Ein weiser Kbnig hat die Tieropfer verboten. 
Deshalb wird ein Damon ausgeschickt um ihn 
im Schlafe zu toten. Gott Indra aber beschQtzt 
ihn, so daB der Damon unverrichteter Dinge 
wieder abziehen muB. 

348. Die Erzahlung von dem Walde (Aranna- 

Jataka). 164 

Der Sohn eines Asketen wird in Abwesenheit 
seines Vaters von einem Madchen verlockt mit 
ihm in die Welt zurtlckzukehren. Er fragt zuvor 
noch seinen Vater, wem er sich dort anschlieBen 
solle, und erhalt eine Antwort, aus der er er- 
sieht, daB er dort keinen bessem Freund findct 
als seinen Vater. Darum beschlieBt er bei ihm 
zu bleiben. 

349. Die Erzahlung von dem Freundschafts- 

brecher (Sandhibheda-Jataka). 165 

Ein Lowe und ein Stier leben zusammen in 
enger Freundschaft. Diese wird aber durch die 
Verleumdungen eines Schakals zerstOrl, *worauf 
die beiden starken Tiere sich gegenseitig toten. 

Ein weiser KOnig, der dazu kommt, macht tref- 
fendc Bemerkungen tlber den Fall. 

350. Die Erzahlung von der Frage der Gott- 

heit (Devatapaiiha-Jataka). 168 

Eine Verweisung auf das Jataka 546. 
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351. Die Erzahlung von dem Juwelenohrring 

(Maijikundala-Jataka). 169 

Dieselbe Geschichtc wie im Jataka 252 und 303, 
nur mit anderen Strophcn. 

252. Die Erzahlung von Sujata (Sujata-Jataka). 171 

Ein alter Mann gibt sich zu sehr dem Schmerze 
hin. Um ihn davon zu hcilen zeigt sein Sohn 
Trauer Qber ein totes Rind; und als sein Vater 
ihn darum fur verrQckt halt, beweist ihm der 
Sohn, dafi bcim einen so wenig wie beim andern 
Grund zur Klage sei. 

353. Die Erzahlung von dem Zweiggeflecht 

(Dhonasakba-Jataka). 174 

Ein Konig laBt sich trotz der Ermahnung seines 
Lehrers von seinem Hauspriester zum Kriegc 
gegen die anderen Fursten bewegen. Als er eine 
Stadt nicht einnehmen kann, laBt er alle gefan- 
genen KOnige toten um durch dies Opfer eine 
Gottheit sich gnadig zu stimmen. Zur Strafe far 
diese Grausamkeit aber wird er seiner beiden 
Augen beraubt und mu6 elend sterben. 

354. Die Erzahlung von der Schlange (Uraga- 

Jataka). 178 

Die Familie eines weisen Mannes lcbt in vOlli- 
ger Eintracht. Da wird der Sohn von einer 
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Schlange gebissea und stirbt, Doch alle seine 
Verwandten und auch die Magd bczeigen darQbcr 
keinen grofien Schmerz. Um sie auf die Probe zu 
stellen sagt ihnen Gott Indra, sie hatten denToten 
wohl nicht geliebt. Doch die Leute erklaren ihm 
einzeln, dafi Trauer keinen rechten Zweck babe, 
weil der Tote doch nichts davon merken kdnne. 

355. Die Erzahlung von Ghata (Ghata-Jfltaka). 185 

Auch diese Erzahlung stimint wie das Jataka35i 

im wesentlichen mit dem Jataka 303 Obercin; nur 
ist hier der Inhalt der Strophen der, dafi der Ge- 
fangene erklart, warum er keinen Grund zur 
Trauer habe. 

356. Die Erzahlung von Karandiya (Kfirandiya- 

Jataka). 187 

Ein Brahmane pflegt den Leuten auch gegen 
ihren Willen Ermahnungen zu geben, die sie dann 
doch nicht befolgen. Um ihn davon abzubringen 
beginnt einer seiner SchQler ein ganz unntltzes 
Tun und erklart dem Lehrer auf seine Frage, 
dafi dies gerade so viel Zweck habe wie das seine. 

357. Die Erzahlung von der Wachtel (Lapikika- 

Jataka). 19T 

Eine Wachtel bittet einen bOsen Elefanten, er 
mOge doch ihre Jungen schonen. Er aber zertritt 
sie mit seinemFufie. Darauf racht sich die Wachtel 
an ihm, indem sie sich mit anderen kleinen Tieren 
verbUndet und so den Tod des Riesen herbeifohrt. 

358. Die kleine Erzahlung von Dhammapala 

(Culladhammapala-Jataka). 194 

Ein Kbnig ist erzQrnt, weil seine Gemahlin so 
sehr mit ihrem kleinen Sohn beschaftigt ist, dafi 
sie ihn nicht sogleich beachtet. Er lafit deshalb, 
obwohl die KOnigin die ganze Schuld auf sich 
nimmt, den jungen Prinzen auf das grausamste 
verstOmmeln und tOten. Seiner Gattin bricht da- 
bei das Herz; der unmenschliche KOnig aber wird 
sogleich von der Hdlle verschlungen. 
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359 - Die Erzahlung von der Goldantilope (Su- 

vanriamiga-Jataka). 200 

Ein Antilopenm&nnchen fangt sich in einer 
Schlinge, die ihm der J&ger gelegt. Da es sich 
nicht befreien kann, bittet sein Wcibchen den 
Jager, er mdge doch es tbten und nicht das 
Mannchen. GerQhrt Ober diese Treue lafit der 
Jager das gefangene Tier los, das ihm dafar 
einen Schatz zeigt. 

360. Die Erzahlung von Sussondl (Sussondi- 

Jataka). 205 

Ein SupannakOnig verliebt sich in eine irdiscbe 
KOnigin und entfOhrt sie (vgl. Jataka 327). Ein 
Musiker ihres Gatten findet durch Zufall den Ort, 
an dem sie sich aufhalt; er vergeht sich mit ihr 
und kehrt dann zu seinem KOnig zurOck. Darauf 
zeigt er dem Supannakdnig, da6 er den Auf- 
enthaltsort seiner Geliebten kenne, worauf sie 
dieser ihrem Gatten zuruckgibt. 

361. Die Erzahlung von der Schttnheit und 

dem ho hen Wuchse (Vam&roha- Jataka). 209 

Ein Schakal mOchte einen Lowen und einen Tiger, 
die miteinander befreundet sind, entzweien um 
ihr Fleisch verzehren zu kdnnen. Doch die beiden 
fragen einander, ob der Schakal mit seinen Vcr- 
leumdungen recht babe, und bleiben dadurch in 
Eintracht zusammcn. 

362. Die Erzahlung von der Tugendunter- 

suchung (Silavlmamsa-Jataka). 212 

Die Erzahlung gleicht fast vdllig der des Jataka 
86, 295 und 330; nur die Strophen sind anders. 

363. Die Erzahlung von der Scham (Hiri-Jataka). 215 

Ahnlich wie im Jataka 90 wird ausgefQhrt, dafi 
nur der auf Gegendienste rechnen darf, der selbst 
auch andern Dienste erweist. 
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364. Die Erzahlung von deni Leuchtkafer 

(Khajjopanaka-Jataka). 217 

Eine Verweisung'auf das Jataka 546. 

365. Die Erzahlung von deni Schlangen- 

beschwOrer (AhiguntJika-Jataka). 217 

Ein SchlangenbeschwOrer behandelt einen ge- 
zahmten Affen sehr scblecht, worauf diescr davon- 
iSuft und trotz seiner Bitten nicht zu ihm zurilck- 
kehrt. 

366. Die Erzahlung von Gumbiya (Gumbiya- 

Jataka). 219 

Ein Damon legt vergiftete HonigkOrner auf die 
Strafie urn die Leichen der dadurch GetOteten 
verzehren zu kCnncn. Ein weiser Karawanenfuhrer 
aber warnt seine Leute vor dem Gcnussc und 
kommt so unversehrt davon. 

367. Die Erzahlung von dem Igel (Salya-Jataka). 222 

Ein armer Arzt, der etwas verdienen mOchte, 
veranlafit einen Knaben nach einer Giftschlange 
zu greifen. Doch schleudert dieser die Schlange 
rascb von sich und der Arzt wird selbst von ihr 
gebissen. 

368. Die Erzahlung von den Bambusstaben 

(Tacasara-Jataka). 224 

Eine Fortsetzung zum vorigen Jataka. Nach- 
dem namlich die Schlange den Arzt getotet, wird 
jener Knabe als sein MOrder zum KCnig gebracht, 
den er aber durch seine klugen Worte veranlaBt 
ihn als nicht schuldig wieder freizulassen. 

369. Die Erzahlung von Mittavinda (Mittavinda- 

Jataka). 226 

Eine weitere Episode der im Jataka 41 geschil- 
derten Geschichte von Mittavinda. Hier geht 
dieser aus Neugierde in eine der Hbllen hinein, 
wo er dann schrecklich gepeinigt wird. 
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lasa-Jataka). 228 

Ein Schwan mahnt cine Baumgottheit, den Ab- 
leger eines andern Baumes zu vernichten, weil 
dieser sonst ihren eigenen Baum vernichten werde. 

Die Gottheit hOrt nicht auf die Warnung und 
mufi spater ihre Unachtsamkeit mit dem Verluste 
ihres Wohnsitzes bUBen. 

371. Die Erzahlung von Dlghiti, dem K6nig 

von Kosala (DIghitikosala-Jataka). , 230 

For den ersten Teil wird auf das Jataka 428 
verwiesen. Als nun dcr Prinz den KOnig, der 
ihm sein Erbe geraubt, in seine Hand bekommen 
hat und ihn tdten will, crinnert er sich an die 
Ermahnung seiner Eltern und verschont ihn, wor- 
auf ihn dieser wicder in sein Reich einsetzt. 

372. Die Erzahlung von der jungen Gazelle 

(Migapotaka-Jataka). 233 

Ein Asket hat eine junge Gazelle bei sich, die 
er licbt wie einen Sohn. Als sie stirbt, wird er 
von Gberm&Biger Trauer erfQllt. Doch Gott Indra 
zeigt ihm, wie unrecht er tut einem GeschCpf so 
nachzuweinen. 

373. Die Erzahlung von der Maus (Mosika- 

Jataka). 235 

In ahnlicher Weise wie im Jataka 338 wird er- 
zShlt, wie ein Kflnig durch das Hersagen be- 
stimmter Verse, die er bei seinem Lehrer erlernt 
hatte, in seinem Sohne, der ihm nach dem Leben 
trachtet, die Meinung erweckt, er wisse um seine 
Anschlage, und ihn so zum Bekenntnis seiner 
Schuld veranlaBt. 

374. Die Erzahlung von dem kleinen Bogen- 

schiltzen (Culladhanuggaha-Jataka). 240 

Ein junger Brahmane, der sich gut auf die 
Kunst des Bogenschiefiens versteht, erlegt zuerst 
einen Elefanten und kommt dann in einen Kampf 
mit fUnfzig Raubern, die er alle tbtet mit Aus- 
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nahme des Rauberhauptmanns, da er far diesen 
keinen Pfeil mehr hat. Als seine Frau jedoch 
sein Schwert holt, damit er auch den Hauptmann 
tdten kann, gibt sie dicsem das Schwert in die 
Hand, der nun seinerseits den BogenschUtzen 
totet, worauf er mit dessen Frau weitcr zieht. 
Doch findet er bald Gelcgcnheit sie zu verlassen, 
weil er ihr nicht traut. Gott Sakka benutzt hier- 
auf die Gelegenheit ihr am Beispiel von Tieren 
zu zeigen, wie bdse und tOricht es sei das Sichere 
um des Ungewissen willen aufzugeben. 

375. Die Erzahlung von der Taube (Kapota- 

Jataka). 246 

Mit einer Taube, die bei einem Koch wohnt, 
freundet sich eine Krahe an um dadurch bessere 
Gelegenheit zum Stehlen zu erhaltcn. Doch wird 
sie bei ihrem Versuche ertappt und mufl sterben. 
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376. Die Erziihlung von Avariya (Avariya- 

Jataka). 

Ein Asket weilt zwOlf Jahre bei einem KOnig, 
der ihn hoch ehrt. Als er dann wieder in die 
Einsamkeit zurQckkehrt, gibt er einem Schiffer als 
Lohn ftir das Ubersetzen die gutc Lehre sich 
immer vorher den Lohn far die tJberfahrt zahlen 
zu lassen. Damit nicht zufrieden schlagt ihn der 
Schiffer. Seine Gattin will ihn zurOckhalten, wird 
aber auch von ihm geschlagen; dabei entfallt der 
Schwangcren ihre Leibesfrucht, worauf der Schiffer 
die gebtthrende Strafe erhalt. 

377. Die Erzahlung von Setaketu (Setaketu- 

Jataka). 

Ein Brahmanenjungling, der mit einem Manne 
der niedersten Kaste zusammentrifft, behandelt 
diesen verSchtlich. DafQr demfltigt ihn dieser, 
weil er ihm eine Frage nicht beantworten kann. 
Als der Jungling sich darOber beklagt, sagt ihm 
sein Lehrer, es sei ihm nur recht geschehen. 
Spflterwird der Jangling das Haupt einer Asketen- 
schar und bestimmt diese dazu sich durch mOg- 
lichst strenges Leben die Gunst des KOnigs zu er- 
werben. Anfangs gelingt dies auch; doch wird 
der Kbnig bald von seinem Hauspriester uber den 
Unwert der Askese aufgeklart und dieser veran- 
la8t die Asketen in den Laienstand zuruckzu- 
kehren. 
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378. DieErzcihlung von DarImukha(Darlmukha- 

Jataka). 261 

Ein Prinz, der sick auf der Heimreisc bcfindet, 
gelangt auf wunderbare Weisc zu einem Thron. 

Sein Freund verlafit ihn und wird Asket. Nach 
funfzig Jahren kommt erwieder zu scinem Freundc, 
der ihn schon lange hatte sucken lassen. Durch 
die Ermahnungen des Askcten laiit sich endlich 
der jKOnig bewegen, fflr den Rest seines Lcbcns 
gleichfalls die Welt zu verlassen und als Einsiedlcr 
zu leben. 

379. Die Erzahlung vom Neru-Berge (Neru- 

Jataka). 268 

Zwei SchwSne sehen einen Berg, durch desscn 
Glanz alle Ticre ein gleichmufiig schOnes Aus- 
sehen haben. Dies halten die Schwane nicht fur 
gerecht und fliegen davon. 

380. Die Erz&hlung von Asamka (Asamka-Jataka). 271 

Ein Asket findet in einer Lotosblume ein hob- 
sches kleines Madchen und zieht es auf. Durch 
Gott Indra wird es mit allem Prunke ausgestattet. 

Als der K6nig des Landes davon hbrt, kommt er 
herbei und will sie als seine Frau mit sich nchmen; 
doch erlaubt dies ihr Pflegevater nur unter der 
Bedingung, dafi er zuvor den Namen des Mad- 
chens errate. Damit vergehen mehrere Jahre. 
Wiederholt will der Konig, Qberzeugt von der 
Fruchtlosigkeit seiner BemQhungen, von dannen 
ziehen; aber immer wieder halt ihn die SchOne 
durch geistreiche Gesprache zurQck, bis er end¬ 
lich durch Zufall auf ihren Namen kommt und 
sein Ziel erreicht hat. 

381. Die Erzahlung von Migalopa (Migalopa- 

Jataka). 278 

Ein alter Geier warnt seinen Sohn, cr solle 
nicht zu hoch fliegen, weil er sonst verloren sei, 
und gibt ihm auch eine Grenze fur die erlaubte 
Hohe an. Der Sohn aber richtet sich nicht da- 
nach und kommt elend um. 
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382. Die Erzahlung von Sirl und Kalakapp .1 

(Sirikalakanni-Jataka). 280 

Zwei GdttertOchter geraten wegen einer Kleinig- 
keit in Streit miteinander, welcher von ihnen der 
Vorrang gebflhre. Ihre Vater wollen die Sache 
nicht entscheiden und schicken sie zu Gott Indra, 
der es aber auch ablehnt ein Urteil zu fallen. 

Aul Indras Rat gehen sic darauf zu einem weisen 
Kaufmann. Dieser fragt sie, welche Eigenschaften 
ihr kiinftiger Gatte besitzen soil, und bestimmt 
aus den Antworten der beiden, wer die bessere 
ist und darum den Vorrang verdient. 

383. Die Erzahlung von dem Hahn (Kukkuta- 

Jataka). 287 

Eine Katzc mftchte einen schlauen Hahn, der 
ihren Nachstellungen immer noch entgangen, in 
ihre Gewalt bekommen und sagt ihm, sie wolle 
seine Frau werden; doch der Hahn zeigt ihr, dafi 
er ihre Absicht durchschaut. 

384. Die Erzahlung von der Tugendflagge 

(Dhammaddhaja-Jataka). 289 

Eine Krahe stellt sich heilig um dadurch Gelegen- 
heit zu erhalten die Eier und die Jungen der 
anderen VOgel zu verzehren. Eine Zeit lang ge- 
lingt ihr dies; dann aber wird sic cntlarvt und 
mufi ihr Vergehen mit dem Tode biifien. 

385. Die Erzahlung von der Nandiya-Gazelle 

(Nand^amiga-Jataka). 292 

Die Bewohner einer Stadt richten, um unge- 
stOrt an ihrer Arbeit bleiben zu kdnnen, far den 
Kdnig einen Wildpark her. Dabei bewirkt eine 
Gazelle durch List, dafi ihre Eltern verschont 
bleiben und sie allein mit den anderen in den 
abgegrenzten Raum kommt. Die Eltern lassen sie 
spater auffordern zu entfliehen; aber sie will das 
Los der anderen teilen. Als nun die Reihe an 
sie kommt vom Konige erlegt zu werden, bewegt 
sie diesen nicht nur sie zu verschonen, sondern 



624 


Seite 

auch alien anderen Tieren das Leben zu schen- 
ken. Dann kehrt sie zu ihren Eltern zurQck. 

386. Die Erz&hlung von dem Eselssohn (Khara- 

putta-Jataka). 298 

Ein NagakOnig wird von einem irdischen KOnig 
gerettet und stellt deshalb ein NagamSdchen zu 
dessen Schulze auf. Als dies der Kbnig einmal 
bestraft, beklagt es sich und jener soli dafQr den 
Tod erleiden; da hbren die mit der AusfQhrung 
des Urleils Betrauten den wahren Grund, warum 
der Kbnig so verfuhr, und stehen von der Be- 
strafung ab. Zur Entschadigung erhalt der Kdnig 
einen Zauberspruch, durch den er alle Tier- 
stimmen verstehen kann; wenn er aber sein Ge- 
hcimnis an jemand verrat, ist er des Todes. Seine 
Gattin raerkt, dafi er ein Geheimnis hat, und 
bringt ihn endlich dazu, dafi cr ihr verspricht es 
ihr in seinem Parke mitzuteilen. Unterwegs aber 
aber zeigt ihm Sakka in Tiergestalt, welche Tor- 
heit zu begehen er im Begriffe stehl, und sage 
ihm ein Mittel, wie er sein Versprechen halten 
kann ohne sein Geheimnis zu verraten. So ist 
der Kbnig gerettet und bestraft seine Gattin for 
ihre Lieblosigkeit. 

387. Die Erzahlung von der Nadel(Snci-Jataka). 305 

Um die scbOne Tochter des Altesten der 
Schraiedezunft for sich zu gewinnen verfertigt 
ein junger Schmied mehrerc Nadeln, von denen 
jede nur die Holse ftlr die nachste ist, und erringt 
durch dies MeisterstOck die Geliebte. 

388. Die Erzahlnng von Tupcjila (Tmujila- 

Jataka). 310 

Eine alte Frau zieht zwei junge Schweine auf, 
als wfiren sie ihre eigenen Kinder. Endlich wird 
sie doch einmal durch Branntwein dazu gebracht, 
dafi sie bereit ist eines zum Schlachten herzugeben. 

Als das jQngere Schwein in Todesangst wegen 
der getroffenen Vorbereitungen zittert, mahnt es 
sein alterer Bruder zur Ruhe und erklart ihm zu- 
gleich, dafi fOr den Weisen der Tod das allein 
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Erstrebenswerte sei. Wahrenddessen kornmen der 
Kdnig und viele andere Leute hinzu, die von der 
Weisheit des alteren Schweines sehr begeistert 
sind; ja es wird vom Kdnig an Sohnesstatt ange- 
nommcn und verkQndigt auch spaterhin die 
Wahrheit. 


389. Die Erzahlung von dem goldenen Krebs 

(Suvayi.iakakkata-Jataka). 3x5 

Ein Landmann spielt wahrend seiner Arbeit mit 
cinem Krebs und wird dadurch mit ihm vertraul. 
Darauf veranlaBt eine Krahe, die die Augcn des 
Laudmannes verzehren mOchte, eine Giftschlange 
diesen durch ihren BiB zu tdten. Als aber die 
Krahe kommt urn ihm die Augen auszuhacken, 
fafit sie der Krebs, den jener auf der Brust ge- 
tragen, mit seinen Scheren und ebenso auch die 
Schlangc. Diese verspricht ihm, wenn er sie 
loslasse, das Gift aus dem Manne wieder heraus- 
zuholcn, worauf der Krebs sie etwas leichter fafit. 

Als jedoch das Gift herausgesogen ist, tdtet der 
Krebs doch die beiden bOsen Tierc; der Mann 
aber wird wieder gesund. 


390. Die Erzahlung von Mayhaka (Mayhaka- 

Jataka). 321 

Es sind hier zwei Erzahlungen vereinigt, die 
auf den Inhalt der Vorerzahlung Bezug nehmen. 
Zuerst wird geschildert, wie ein Reicher un- 
zufrieden damit war, daB ein Askct in seinem 
Hause so vorziigliche Speise erhalten; dann kommt 
die zweite, eigentliche Erzahlung aus der Ver- 
gangenheit. Ein reicher Mann Qbergibt seinen 
Sohn und die Verwaltung seines VcrmOgens 
seinem jUngern Bruder und wird Asket. Um aber 
allein das Geld zu besitzen tbtet der Jiingcre 
seinen Neffen und hOrt auch mit dem Almosen- 
spenden auf. Als dies der Sltere Bruder bemerkt, 
kommt er herbei und bcschSmt den andem, wo- 
bei er die VOgel als Verglcich anfahrt. 

Dutoit, Jatakam. QI. 


•10 



39i- Die Erzahlung von der Fahnenvorletzung 

(Dhajavihetlia-Jataka). 

Ein Zauberer vergeht sich jcde Nacht mit der 
Gattin des KOnigs. Dieser crfahrt davon und 
laGt ihn durch einc List ausspiircn; doch cr ent- 
zieht sich durch seine Zauberkraft seinen Ver- 
folgern. Aus Zorn darQber vertreibt der KOnig 
alle Asketen aus seinem Reichc. Deshalb nimmt 
dort die FrOmmigkeit rasch ab. Um nun deni 
Himmel wieder Bewohncr zuzufUhren bezeigt Gott 
Sakka einem ehrwOrdigen Asketen vor dem Kflnig 
seine Ehrfurcht und erklart diesem, warum die 
Weisen solche Verehrung verdienen. Zum Schlusse 
crfahrt noch der Kdnig, dafi der von ihm Ge- 
haBte gar kein Asket war, und ruft die Vertrie- 
benen wieder in sein Reich zuruck. 

392. Die Erzahlung von der Lotosblume (Bhi- 

sapuppha-Jataka). 

Ein Asket, der an einer Lotosblume riecht, 
wird von einer Gottin zurechtgewiesen, weil er 
dadurch einen Diebstahl begehe; einenMann aber, 
der darauf die Lotosblume gleich selbst stiehlt, 
tadelt sie nicht. Auf die erstaunte Frage des 
Asketen erklart sie ihm den Grund ihrer Hand- 
lungsweise. 

393. Die Erzahlung von den Speiseresten 

(Vighasa-Jataka). 

Einige Asketen, die sich zu sehr der EClust 
hingeben, werden von Gott Sakka in Gestalt 
eines Papageien auf die wahre Nahrung aufmerk- 
sam gemacht, wie sie sich for sie ziemt. Nach 
langem Widerreden erst Qberzeugt er sie. 

394. Die Erzahlung von der Wachtel (Vattaka- 

Jataka). 

Eine Krahe, die unzufrieden ist mit ihrer Nah¬ 
rung, fragt eine Wachtel, was sie denn verzehre, 
da8 sie so gut aussehe. Darauf belchrt sie die 
Wachtel, daO es nicht auf die Gattung des Essens 
ankomme, sondern auf die Ruhe dabei. 
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395 - Erzahlung von der Krahe (Kaka- 

Jataka). 338 

Die Erz&hlung stimmt gr&Btenteils mit der des 
J&taka 42 und 274 Dherein. Als hier die Taube 
nach Hause kommt und die Krahe so (lbel zuge- 
richtet findet, treibt sie noch ihrcn Spott mit ihr, 
da die Krahe die Wahrhcit nicht gestehen will. 


40 * 
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396. Die Erzahlung von dem Klafter (Kukku- 

Jataka). 341 

Ein Kbnig, der scin Volk bedruckt, wird von 
einem weisen Minister durch drei Gleichnisse auf 
den Weg der Gcrechtigkeit gewicsen; nSmlich 
durch eine Vergleichung mit den Dachsparren am 
Giebel eines Hauses, mit einer Zitrone, die nur 
der Weise richtig geniefien kann, und mit ciner 
Lotosblume. 

397. Die Erzahlung von Manoja (Manoja-Jataka). 344 

Ein Lbwe lafit sich von einem Schakal ver- 
leiten ein Rofi des Kbnigs zu stehlen und setzt 
dies trotz der Warnung seines Vaters fort. Des- 
halb lafit ihn der Kbnig tildlich verwunden, wor- 
auf der Lbwe noch nach seiner Hohle gelangt 
und dort tot zusammenbricht. 

398. Die Erzahlung von Sutana (Sutana-Jataka). 348 

Ein Konig verfolgt eine Gazelle und verliert 
dabei sein Gefolge. AJs er endlich das Tier ein- 
geholt, gerat er in die Gewalt eines Damons, 
dem er verspricht jeden Tag einen Mann zum 
Mahle zu schicken. Als er nach einiger Zeit nie* 
mand zu diesem Dienst mehr bereit findet, Qber- 
nimmt ein armer, aber klugerMann diese Aufgabe, 
dem es gelingt den Damon durch eine List zu 
tauschen und ihn dann durch gutc Worte un- 
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schadlich zu machen. Der Mann aber wird vom 
KOnige reich belohnt. 

399. Die Erziihlung von deni Geier (Gijjha- 

Jataka). 355 

Ein Geier, der fQr seine alten Eltern Fleisch 
holen will, fangt sich in einer Schlinge. Da er 
den ihm bevorstehenden Tod nur seiner Eltern 
wegen bedauert, l&Bt ihn der Jager nach einigen 
Wechselreden frei. 

400. DieErzJihlung von derGrasblunie(Dabbha- 

puppha-Jataka).- 357 

Ein Schakal mCchte fQr sein Weibchen einen 
Fisch fangen und weiB nicht, wie er es machen 
soil. Da kommen zwei Fischottem und erbeuten 
zusammen einen grofien Fisch. Bei der Teilung 
kommen sie in Strcit und bitten daher den Scha¬ 
kal die Teilung vorzunehmen. Dieser macht es 
so, dafi die eine den Kopf erhalt, die zweite den 
Schwanz, er selbst aber das MittelstUck. Trium- 
phierend erzShlt er zuhause seiner Gattin die ge- 
lungene List. 

401. Die Erzahlung von Dasanriaka(Dasannaka- 

Jataka). 363 

Ein jQngling verlicbt sich in die Gattin des 
KOnigs und erhalt sie von diesem fUr siebenTage. 

Am Ende dieser 2 eit entflieht er mit ihr. Dar- 
flber wird der Kttnig sehr traurig. Um ihm die 
Grundlosigkeit seines Kummers darzutun benutzt 
ein weiser Minister dasAuftreten eines Schwerter- 
schluckers und bewcist ihm dabei durch ein klu- 
ges Fragc- und Antwortspiel, dafi eine Gattin, die 
ihn treulos verlassen, seinen Schmerz gar nicht 
verdient. 

402. Die Erzahlung von dem Kuchenranzen 

(Sattubh asta-Jataka). 368 

Ein alter Brahmane gibt einer Familie sein er- 
betteltes Geld zum Aufheben. Diese aber bringt 
es durch und gibt ihm ihre junge Tochter dafur. 
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Da diese mit ihrem Buhlen allein scin will, schickt 
sie den Alten fort uni weiteres Geld zu crbetteln 
und gibt ihm einen Ranzen mit, der mit Kuchcn 
gcfullt ist. Dahinein schlOpft, ohnc dab cs der 
Alte merkt, eine Schlange. Eine Gottheit wcis- 
sagt ihm nun, cntweder er odor seine Frau war¬ 
den heute noch sterben. DarQber ist der Alte 
sehr betrabt und geht so in eine Versammiung, 
wo ein weiser Mann predigt. Dieser fragt ihn 
nach dem Grunde seines Rummers und findct dann 
durch scharfes Nachdenken den wirklichen Sacb- 
verhalt heraus, worauf die in dem Ranzen vcr- 
borgene Schlange unschadlich gemacht wird. Aus 
Dankbarkeit will der Alte dem Weisen sein er- 
betteltes Geld schenken, doch dieser gibt ihm 
noch anderes hinzu. Nun kehrt der Alte zu seiner 
Frau zurQck, die rasch ihren Buhlen versteckt und 
mit diesem ihrem Manne scin Geld stiehlt. Als 
derselbe jenem Weisen sein neues Leid klagl, 
la6t dieser die beiden Sander holen, die auf sein 
Drflngen ihre Schuld gestehen und dafflr gestraft 
werden. 

403. Die Erzahlung von Atthisena (Ajthisena- 

Jataka). 380 

Ein Konig wundert sich, daG ein von ihm hoch- 
geehrter Asket ihn nie um etwas bittet, und for- 
dert ihn auf doch auch einen Wunsch zu SuGern. 
Dieser aber sagt trotz des dringenden Krsuchens 
des KOnigs, er bitte um nichts; was er brauche, 
das wisse ein weiser Spender auch ohnc Worte. 
Darauf kehrt er in die Einsamkeit zurQck. 

404. Die Erzahlung von dem Affen (Kapi-Jataka). 384 

Ein Priester, den einmal ein Affe besudelt, 
wird von HaB gegen diese Tiere erfQllt uud rat 
daher bei einer passenden Gelegenheit dem Konige 
alle Affen in seinem Garten tOten zu lassen, um 
ihr Fett als Heilmittel gegen Brandwunden zu 
gebrauchen. Ein kluger Affe hat dies voraus- 
gesehen und ist deshalb geflQchtet; die aber nicht 
nach seinem Worte taten, werden von den Leu- 
ten des Kflnigs getotet. 
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405. Die Erzahlung von Bakabrahma (Baka- 

brahma-Jataka). 387 

Eine eigentliche Erzahlung aus der Vergangen- 
heit fehlt; es werden nur im Kommentar mehrere 
kleine Geschichten als Erlauterung der Verse vor- 
gebracht. 

406. Die Erzahlung von Gandhara (Gandhara- 

Jataka). 39 r 

Ein Kdnig wird durch die Betrachtung einer 
Mondfinsternis bewogen sein Reich aufzugeben 
und die Welt zu verlassen. Als cin andrer KOnig, 
der mit ihm befreundet ist ohne ihn jedoch per- 
sOnlich zu kennen, davon erfahrt, wird auch er 
Asket. Zufallig kommen die beiden zusammen 
und leben miteinander ohne zu wissen, wer der 
andere ist. Bei einer neuen Mondfinsterais aber 
erkennen sie einander und bleiben nun erst recht 
beisammen. Als sie nun einmal bei den Menschen 
sich Brot und Salz erbetteln, hebt der eine etwas 
davon auf fQr den Fall der Not. Der Altere tadelt 
ihn darob; der andere widersetzt sich zuerst 
diesem Tadel, sieht aber dann nach langerem 
Wortwechscl doch ein, dafi der Altere recht hat. 

407. Die Erzahlung von dem grofien Affen 

(Mahakapi-Jataka). 400 

Eine Frucht eines wunderbaren Mangobaunies, 
bei dem eine grofie Affcnherde lebt, wird vom 
Flusse in die Residenz eines Kdnigs getrieben. 
Wegen ihrer VorzQglichkeit sucht er den Ort auf, 
woher sie kommt, und gclangt so an jenen Baum. 

Die Affen werden bei Nacht umstellt und sollen 
mit Pfeilen erschossen werden. Da rettet sie ihr 
Fhrst, indem er eine Schlingpflanze an seinem 
Leibe vom andem Ufer herQberzieht und so cine 
BrQcke fQr die Affen errichtet, deren letztes Glicd 
er selbst ist. Am Ende ist er, den noch dazu 
ein Feind mit Absicht vcrletzt, zu Tode ge- 
scbwacht. Der Kdnig, der dies alles mit ange- 
sehen, lafit ihn zu sich holen und pflegt ihn voll 
Bewunderung. Nachdem ihm der AffenfQrst noch 



die Pflichten eines Herrschcrs auseinandergesetzt, 
stirbt er. 

408. Die Erzahlung von deni Topfer (Kumbha- 
kara-Jataka). 

Ein KOnig sieht einmal eincn Baum, der im 
Glanze seiner Bluten und FrQchte dasteht und 
kurze Zeit darauf all seiner SchOnheit beraubt wird. 
Dabei kommt ihm der Gedanke an die Vergang- 
lichkeit des Irdischen und er verlafit die Welt, 
wobei er in wunderbarer Weise mit den Aus- 
rQstungsgegenstanden derAsketen beschenkt wird. 
Ein zweiter Kbnig kommt bei der Betrachtung 
von zwei Armreifen zu der Ansicht, nur das 
Alleinsein sei zu erstreben, und zieht sich in die 
Einsamkeit zurQck. Ein dritter KOnig tut dasselbc, 
veranlafit durch die Bcobachtung eines Streites 
zwischen Vogeln, die einander immer ihre Bcute 
abnehmen; ein vierter endlich sieht, wie bei den 
Tieren die sinnliche Begierde das Verderben her- 
beifQhrt, und wird gleichfalls Asket. Die vier 
wohnen zusammen in einer Hbhle. Als sie ein¬ 
mal in das Bereich der Menschen ziehen, wird 
ein Tbpfer durch die Erzahlung der vier Manner, 
auf welche Weise sie zu ihrem jetzigen Stande 
gelangt sind, tief bewegt und er mdchte dasselbe 
tun wie sie. Daran hindert ihn aber seine Frau, 
die ihn heimlich verlafit urn Asketin zu werden, 
so dafi er fOr seine Kinder sorgen mufi. Als 
diese herangewachsen sind, kann er endlich 
seinem alten Wunsche nachgeben. Spater trifft 
er noch einmal mit seiner Frau zusammen, der 
er ihr Unrecht vorhalt. 

409* Die Erzahlung von Dalhadhamma (DaJ- 
hadhamma-Jataka). 

Ein Kamel (oder auch Elefantenwcibchen), das 
dem Kdnige fruher grofie Dienste erwies, mufi, 
als es alt geworden, Mangel leiden und die 
niedrigsten Dienste verrichten. Es klagt seine 
Not einem Weisen, der den KOnig an den Nutzen 
erinnert, den ihm frOher das Tier erwiesen, und 
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ihn dadurch veranlafit es wieder wie frQher in 
Ehren zu halten. 

410. Die Erziihlung von Somadatta (Soma- 

datta-Jataka). 423 

In ahnlicher Weise wie im Jataka 372 wird ge- 
schildert, wie ein Asket Qber den Tod cines jun- 
gen Elefanten, den er wie einen Sohn aufgezogen, 
in QbergroBe Trauer versetzt wird, bis Gott Sakka 
ihm die VergSnglichkeit allcs Irdischen vorhalt 
und darait seinem Schmerz ein Ende macht. 

411. Die Erzahlung von Suslma (Susima-Jataka). 426 

Ein junger Konig crhebt seinen Freund, nach- 
dcm er den Thron bestiegen, zu der Stelle seines 
Hauspriesters. In diesen verliebt sich die Mutter 
des Kdnigs und erhalt ihn auch zum Gatten, wo* 
bei ihm der Kbnig seine eigene Wurde flbertragt. 

Doch ist der neue KOnig nicht zufrieden. Um 
ihn mit ihrem hdheren Alter zu befreunden, zeigt 
ihm seine Frau ein weifies Haar, das sie angeb- 
lich auf seinem Haupte gefundcn; doch erreicht 
sie damit nur, dab er die Verganglichkeit alles 
Irdischen erkennt und sich entschlieBt die Welt 
zu verlasscn. Obwohl ihm seine Frau jetzt ihren 
Betrug erzahlt, fQhrt er diesen EntschluB aus, 
nachdem er dem frtiheren Kbnig das Reich 
zurUckgegeben. 

412. DieErzahlung von der Seidenbaumspitze 

(Kotisimbali-Jataka). 432 

Eine Gottheit, die in einem Seidenbaume wohnt, 
bekommt keine Angst, als ein Supanna eine un- 
gcheure Schlangc auf dem Baume zerreiBt; doch 
gerat sie in Furcht, als ein kleiner Vogel seinen 
Kot auf den Baum fallen laBt. Dem erstaunten 
Supanna erklart sie die Richtigkeit ihres Verhaltens. 

413. Die Erzahlung von Dhomakarin (Dhama- 

kai-i-Jataka). 435 

Ein KOnig erweist nur seinen neuen Soldaten 
Ehrung unter Zurucksetzung dcr alten und wird 
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infolgcdessen in der Schlacht bcsiegt. Hr fragt 
einen Weisen nach dem Grande hicrvon und 
dieser erzahlt ihm einc Gescbichte von cincm 
Ziegenhirten, der sich mehr uni die Gazellcn be- 
kOmmertc wie um seine Ziegcn und dadurch die 
einen wie die andern vcrlor. 

414. Die Erzahlung von dem Waclien (Jftgaru- 

Jataka). 438 

Ein Asket, der die ganze Nacht umherwandclt, 
wird von einer Gottheit gefragt, waruni er wach 
bleibc. Darauf erkiart cr ihr mil klugen Worten, 
wo ein Weiser wachen und wo er schlafen darf. 

415. Die Erzahlung von der Schleimspende 

(Kummasapinda-Jataka). 441 

Ein armer Mann schenki einmal die Malilzeit, 
die er for sich mitgcnomincn, vicr BcttclmOnchcn. 

Zum Lohn fQr dies gutc Werk wird er in seiner 
nachsten Exislenz KOnig, erinnert sich aber nocli 
an seinen frtlheren Stand. Als cr einmal seine 
jetzige Pracht betrachtet, spricht er in Worten, 
die seiner Umgebung rStselhaft sind, von dicscm 
Wechsel. Seine Gattin dringt in ihn, er solle 
ibr den Sinn seiner Rede mitteilen und er tut 
dies auch inmitten einer groBen Versammlung. 
Darauf ermahnt ihn die KOnigin mit seinen guten 
Werken fortzufahren. Ihr Gatte aber denkt bei 
der Betrachtung ihrer SchOnheit, auch sie mQsse 
einst durch ein gutes Werk in einer frQheren Exi- 
stenz sich ihren jetzigen Glanz verdient haben, 
und sie gesteht dies auch zu und schildert ihre 
damalige Tat. Von da an wetteifem beide im 
Almosengeben. 

416. Die Erzahlung von Parantapa (Parantapa- 

Jataka). 451 

Ein KOnigssohn, der alle Tierstimmen versteht, 
bringt in zwei Fallen durch vorherige Wamung 
einen Schakal um seine Beute. DafQr droht ihm 
dieser Unheil. Als kurz darauf ein Nachbarkonig 
die Stadt angreift, soil der KOnigssohn auf Befehl 
seines Vaters, der ihn beseitigen mOchte,. mit 
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diesem kampfen; statt dessen aber zieht jener init 
dem ganzen Heere fort ohne Kampf. Der aite 
KOnig, der allcin zurQckgeblieben, flQchtet dar- 
auf mit seiner Gattin, dem Hauspriester and einem 
Sklaven, der spater auf Veranlassung der Kdnigin 
den Kbnig tbtet. Der Hauspriester sieht dies zu- 
fallig, stellt sich aber blind urn nicht auch gc- 
tbtct zu werden. Kurz darauf bringt die KOnigin 
einen Sohn zur Welt, der falschlicherweise den 
Sklaven far seinen Vater halt. Als er heran- 
gewachsen ist, gibt der Hauspriester die verstellte 
Blindheit auf und oftenbart dem Prinzen seine 
wahre Abstammung, worauf dieser den Sklaven 
tbtet und mit den beiden anderen nach Benares 
zurQckkehrt, wo inzwischen sein alterer Bruder 
den Thron bestiegen hat. 



Achtes Buch. 

417. Die Erz&hlung von KaccanI (Kaccanl- 

Jataka). 

Eine alte Frau fOhrt ihrem Sohne gegen 
seinen Willen eine Gattin zu, die sich aber nicht 
gut mit ihr vcrtragt. Ja sie erreicht es sogar, 
dafi der Sohn seine Mutter von sich stofit. Als 
kurz darauf die junge Frau trotz ihres Frevels 
einen Knaben bekommt, glaubt die Alte, das 
Recht sei gestorben, und geht auf das Leichen- 
feld um dem Rechte ein Totenopfer darzubringen. 
Hier kommt Gott Indra zu ihr; er trOstet sie und 
bewirkt bei den beiden anderen eine vOllige Sinnes- 
anderung, so dafi nun alle drei in Eintracht zu- 
sammenbleiben. 

418. Die Erzilhlung von den acht Tonen (Af- 

thasadda-Jataka). 

Ein KOnig hOrt in dcr Nacht acht Tone, die 
er sich nicht erklaren kann und die ihn mit Angst 
erftlllen. Die Brahmanen, die er um die Deutung 
befragc, fordem ihn auf das drohende Unheil 
durch reichliche Opfer abzuwenden. Da trifft einer 
ihrer Schiller, der das Morden verhindern mOchte, 
einen Weisen und bewegt ihn dem KOnig, den 
er zuvor hcrbeiruft, die wahre Bedeutung dieser 
acht Laute mitzuteilen. Die Ursachen, die die ver- 
schiedenen Tone veranlafit haben, werden abge- 
stcllt; damit ist der KOnig befriedigt und die 
Tieropfer unterbleiben. 
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419. Die ErzShlung von Sulasa (Sulasa-Jataka). 476 

Eine Dime verliebt sich in cinen Rauber, der 
gcfangen an ihr vorQbergefQhrt wird, und besticht 
den Wachter ihn frcizulassen. Nachdem sie eine 
Zeitlang mit ihm zusammengelebt, fQhrt sie der 
Rauber, um sich ihrer zu entledigen und zugleich 
ihre Schatze zu erbalten, auf einen Berg und will 
sic von da herabstQrzen. Die Dime aber, die 
jetzt von ihrer Liebe geheilt ist, Qberlistet ihn 
und stoBt ihn in den Abgrund. 

420. Die Erzahlung von Sumangala (Suman- 

gala-Jataka). 482 

Ein Parkwachter, der einen Asketen im Parke auf 
Befehl des ICOnigs voll Eifer bedient, rnOchte ein* 
mal ein Stuck Wild schiefien und trifft dabei den 
Asketen, den er abwesend wahnte. Aus Angst 
ttbcr dessen Tod cntflieht er. Mehrere Male ver- 
sucbt er den KOnig sich wieder gnadig stimmen 
zu lassen, aber erst beim dritten Male gelingt ihm 
dies. Auf die Anfrage eines Ministers erklart 
darauf der Kttnig, warum er erst so spat habe 
Milde waltcn lassen. 

421. Die Erzahlung von Gangamala (Gahga- 

mala-Jataka). 487 

Ein armer Mann arbeitet im Hause eines reichen 
Kaufmanns, dessen Diener alle die Gebote halten. 

An einem Fasttage erfahrt er zu spat davon und 
nimmt deshalb den ganzen Tag keine Nahrung 
zu sich. Er stirbt an Entkraftung, wird aber zum 
Lohn fUr sein Fasten als Kbnigssohn wiedcr- 
geboren, wobei ihm die Erinnerung an seine 
frQhere Existenz bleibt. — Eines Tages sieht er 
einen armen Mann, der um mit seiner Frau ein 
Fest feiern zu kdnnen, aus weiter Entfernung ein 
kleines GeldstQck herbeiholt und zu diesemZwecke 
mitten in der Sonnenglut in raschem Laufe dahin- 
eilt. Der Kdnig laBt ihn zu sich holen und ver- 
spricht ihm um ihm den Gang durch die Hitze 
zu ersparen immer mehr; aber erst, als er ihm 
die Halfte seines Reiches verheifit, verzichtet jener 
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auf das Herbeiholen dcr kleinen Mdnze. — Wah- 
rend nun die beiden in Eintrachtzusammen regieren, 
befallt den fruheren Armen die Versuchung, den 
KOnig zu tdten; er aber Qberwindet sie, teilt es 
dem KOnige mit und zieht als Asket in die Ein- 
samkeit, da er die Lust am Weltleben verloren. 

— Seinen Entschlufi preist der KOnig in einem 
Verse, dessen Sinn die Kbnigin nicht versteht. 
Diese benutzt die Klage des KOnigs Qber die Un- 
geschicklichkeit seines Barbiers, um letzteren zu 
veranlassen den Konig so zu behandeln, dab 
dieser ihm in seinem WohlgefQhl eine Gnade be- 
willigt. Dies geschieht und der Barbier bittet im 
Auftrage der Kdnigin um die Erklarung jenes 
Verses, die der Kbnig auch inmitten einer grofien 
Volksmcnge abgibt. Dadurch sieht aber auch der 
Barbier den Vorteil der Weltflucht ein und auch 
er wird Asket. — Nach einigen Jahren besucht 
er einmal den Konig und behandelt ihn nach der 
Meinung der Kbniginmutter zu wenig respektvoll; 
doch der Kdnig erklart ihr die Berechtigung des 
Verhaltens seines frUheren Barbiers, worauf dieser 
in die Einsamkeit zurQckkehrt. 

422. Die Erzahlung von Cetiya (Cetiya-Jataka). 500 

Ein Kbnig der grauen Vorzeit mOchte seinem 
Freunde, dem jflngeren Bruder seines Hauspriesters, 
dessen Stelle verschaffen und beschliefit dabei 
das Mittel der bis dahin unbekannten Ltlge anzu- 
wenden. Obwohl er bei der jedesmaligen Wiedcr- 
holung der LQge seine Wundergaben verliert und 
immer defer in die Erde einsinkt, beharrt er bei 
der Unwahrheit, bis ihn die Erde ganz verschlingt. 

Seine vier Sohne werden zum Schlusse von dem 
Hauspriester aufgefordert nach den vier ver- 
schicdenen Himmelsrichtungen zu gehen und, wo 
sie ein bestimmtes Zeichen linden, eine Stadt zu 
grQnden, in der sie herrschen sollen. 

423. Die Erzahlung von den Sinnen (Indriya- 

Jataka). 509 

Ein Asket trennt sich von seinen Genossen und 
weilt in der Nflhe einer Stadt, wo er durch den 



Anblick von Diruen in die Bande der Sinnlichkeit 
gerSt. Nachdem verschiedene vergeblich versucht 
haben ihn zu heilen, kommt der Leiter der As- 
keten zu ihm. Dieser erkennt, was ihm fehlt, 
und sucht ihn zu bekehren; doch gclingt ihm dies 
erst, als er ihm eine Geschichte erz&hlt von einem 
J&ger, der wegen seiner TiertOtungcn zum Ge- 
spenst wurde und als solches einen KOnig wamte, 
der auch schon durch seine Jagdliebe die Bahn 
des Verderbens betreten hatte. Der erste Asket 
wendet die Geschichte auf sich an und wird auf 
dicse Wcise von seiner Leidenschaft befreit. 

. Die ErzShlung von dem Brennenden 
(Aditta-Jataka). 

Ein freigebiger Kbnig mOchte, dafi seine Gaben 
nur WQrdigen zuteil wurden. Darum Iadt er durch 
eine symbolische Handlung die Heiligen der vier 
Himmelsgegenden zu sich ein. Da es anderswo 
keine gibt, kommen vom Norden her sieben heilige 
Asketen als Deputation far die andern. Der Kbnig 
spendet ihnen Almosen auf die reichlichste Weise 
und die sieben Asketen entfernen sich damit, 
nachdem ihm jeder in besonderer Weise Dank 
gesagt. 

Die Erzahlung von dem Unmbglichen 
(Atthana-Jataka). 

Ein reicher Jangling, der taglich seiner Cour- 
tisane eine bcdeutende Sum me zahlt, kommt ein- 
mal durch einen Zufall mit leeren H&nden zu ihr. 
Trotz seiner Bitten ist sie ihm nicht zu Willen, 
sondern la8t ihn aus ihrem Hause hinauswerfen. 
Von Scham erfUllt sieht nun der Jangling die 
Nichtigkeit der irdischen Dinge ein und zieht sich 
ohne jemand etwas zu sagcn in die Einsamkeit 
zurack. Der mit ihm eng befreundcte KOnig ver- 
anlaBt hierauf unter Androhung des Todes die 
Dime ihren frOheren Verehrer aufzusuchen und 
zu ihm zurOckzufOhren. Ersteres gelingt ihr; doch 
setzt der junge Asket seiner Rackkehr in die Stadt 
solche Hindernisse cntgegen, da8 die Dime un- 
verrichteter Dinge wieder abziehen und den 



KOnig um Gnade anflehen muB, die ihr auch zu 
teil wird. 


426. Die Erzahlung von dem Panther (Dlpi- 

Jataka). 

Ein Panther vertritt einer Ziegc den Weg. U111 
sich zu retten schmeichelt ihm diese; doch der 
Panther beschuldigt sie ihn getreten zu haben 
und frifit sie nach mancherlei Hin- und Herreden 
auf. 
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427. Die Erzahlung von clem Geier (Gijjha- 

Jataka). 

Auf abnliche Weise wie im Jataka 381 wird 
ausgeftlhrt, wie ein junger Geier trotz der War- 
nungen seines Vaters zu hoch flog, bis er von 
einem heftigen Wirbelsturme crfafit und zer- 
schmettert wurde. 

428. Die Erzahlung von KosambI (Kosambl- 

Jataka). 

Hier fehlt cine eigentliche Erzahlung aus der 
Vergangenheit; es wird nur erwahnt, wie Buddha, 
um die Mdnche zur Eintracht zu ermahnen, die 
im Jataka 371 enthaltene Geschichte erzahlte. 

429. Die groBe Erzahlung von dem Papa- 

geien (Mahasuka-Jataka). 

Ein Papagei wohnt immer auf demselben 
Baume, von dessen FrQchten er sich nahrt. Um 
ihn auf die Probe zu stellen laBt Gott Indra den 
Baum verdorren; der Papagei aber bleibt ihm 
treu und begnttgt sich mit der sp&rlichen Nah- 
rung. Als Indra in Gestalt eines Schwanes zu 
ihm kommt, erklart ihm der Papagei den Grund 
seines treuen Festhaltens an dem Baume, worauf 
der Gott diesen in neuer Kraft ersprieBcn lafit. 

Dutoit, Jatakam. HI. . 41 
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430. Die kleine Erzahlung von dem Papa- 

geien (Cullasuka-Jataka). 546 

Dieselbe Erzahlung wie im vorigen Jataka, nur 
mit anderen Strophen. 


431. Die Erzahlung von H&rita (Harita-Jataka). 548 

Ein KOnig pflegt einen frommen Asketen und 
Obertragt, als er in den Krieg zieht, dessen War- 
tung seiner Gattin. In diese verliebt sich der 
Asket und vergeht sich mit ihr (vgl. Jataka 66). 

Der Kbnig erfahrt davon, glaubt es aber nicht, 
obwohl es ihm auch seine Gattin eingesteht Doch 
der Asket bekennt ihm offen [seine Schuld und 
kommt durch die liebevollen Mahnungen des KO- 
nigs wieder zur Vernunft, worauf er trotz der 
Bitten des Kunigs sich wieder in die Einsamkeit 
zurGckzieht. 

432. Die Erzahlung von dem der Fufispuren 

kundigen jungen Brahmanen (Padaku- 
salamanava-Jataka). 554 

Eine D&monin erb&lt von eioem Brahmanen, 
dem sie wegen seiner SchOnheit das Lebcn schenkte, 
einen Sohn. Als dieser berangewachsen ist, ent- 
flieht er mit List aus ihrem Machtbereich. Seine 
Mutter, die ihn nicht zurQkrufen kann, teilt ihm 
einen Zauber mit, durch den er alle Spuren er- 
kennen kann; darauf stirbt sie aus Kummer. — 

Ihr Sohn verdingt sich nun dem KOnige von Be¬ 
nares. Dieser wird von seinem Hauspriester ver- 
anlaBt die Fahigkeit des Jflnglings vor allem 
Volkc auf eine Probe zu stellen, die dieser glSn- 
zend lost. Da aber der KOnig, der selbst der Dieb 
war, trotz der wiederholten Mahnungen des Jting- 
Hngs, die dieser in Form von Geschichten klei- 
det, darauf besteht, daB dieser ihm den Dieb 
nennt, tut dieser es endlich, worauf die erbitterte 
. Menge den diebischen Konig tdtet und den Jang¬ 
ling an seine Stelle setzt. 
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433. Die ErzShlung von Lomasakassapa (Lo- 

masakassapa-Jataka). 571 

Ein Asket, dcr Freund eincs KOnigs, komint 
zu solcker Vollkommenheit, dafi sich Gott Indra 
durch ihn in seiner WOrde bedroht sieht. Er 
veranlafit daher den Kdnig jenen unter Anbietung 
grofier Schatze zu sich zu rufen und durch ihn 
cin grofies Opfer darbringen zu lassen. Der As- 
ket abcr weigert sich etwas zu tun, wodurch er 
seine Heiligkeit verloren hatte. Darauf schickt 
der KOnig auf den Rat des Gottes seine schOne 
Tochter zu dem Asketen; diese soli ihm gehdren, 
wenn er das Opfer ausflihrt. Dieser erkl&rt sich 
in seiner Verliebtheit damit einverstanden und 
begibt sich zum KOnig, wo er die Vorbereitungen 
zum Opfer triflt. Die Todesangst der gefesselten 
Tiere aber bringt ihu wieder zur Besinnung; er 
stehr vom Opfer ab, verzichtet auf die Prinzessin 
und kehrt in die Einsamkeit zurtick. 

434. Die Erz&hlung von der Goldgans (Cakka- 

vaka-Jataka). 578 

Fine Krahe mOchte so schOn werden wie die 
Goldgans und fragt diese nach ihrer Nahrung. 
Diese sagt ihr aber, auf die Art der Nahrung 
komme es nicht an, sondern nur durch Ruhc und 
Frieden werde man auch bei gcringem Futter 
schOn. Damit ist die Krahe nicht einverstanden 
und fliegt fort. 

435. Die Erzahlung von der gelben Gier (Ha- 

liddiraga-Jataka). 581 

Ein junger Asket, der von cinem Madchen ver- 
fuhrt wird mit ihm in die Welt zu ziehen, fragt 
bcim Abschied seinen Vater, wie beschaflen der 
Mann sein mQsse, dem er sich anschliefien solle. 

Die Antwort des Vaters aber macht solchen Ein- 
druck auf ihn, dafi er beschliefit bei ihm zu blei- 
ben (vgl. Jataka 348). 


41 * 
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436. Die Erzflhlung von dem Korbe (Samugga- 

Jataka). 584 

Ein Damon pflegt seine Gelicbte in einem Korbe 
in seincm Leibc rait sich herumzutragen. Als cr 
einmal badet und sie aus ihrem Versteck befreit 
hat, gesellt sich zu ihr cin Zauberer roit einem 
Schwertc, ohne dafi es der Damon merkt. Ein 
Asket abcr, der ihn aufsucht, niacht ihn auf die 
Gefahr aufmerksam, worauf sich der Damon der 
beiden entledigt und dem Asketen dankt. 

437. Die Erzahlung von PQtimaijisa(PQtimamsa- 

Jataka). 589 

Ein Schakal mOchtc’ eine kluge Ziege fressen 
und bedicnt sich dazu seines Wcibchcns. Doch 
die Ziege ist auf ihrer Hut und wcifi die beiden 
durch die Drohung, es wtlrde eine grofie Schar 
Hunde mit ihr kommen, so zu erschrecken, daB 
sie auf und davon gehen. 

438. Die Erz&hlung von dem Rebhuhn (Tittira- 

Jataka). 594 

Ein BrShmane, der seine Schuler in der Ein- 
samkeit unterrichtet, stirbt. Ein Rebhuhn hat vom 
ZuhOren so viel gelernt, dafi es die Stelle des 
Lehrers ubernehmen kann. Als einmal die Jttng- 
linge fern sind, koramt ein bOser Mann und ver- 
zehrt das Rebhuhn. Doch wird er von einem 
Lbwen und einem Tiger, die mit dem Rebhuhn 
befreundet waren, seiner Untat QberfUhrt und 
getotet. 



Ubersicht fiber den Inhalt der 
Vorgeschichten zn den einzelnen Jatakas. 

Viertes Buch. 

Selte 

301. Ein weiser Asket wird von seinen Verehrern mit 
einer klugen Asketin verheiratet. Aus der Ehe 
entspricBen ein Sohn und vier TOcbter. Diese 
verstehen tausend Fragen und ziehen Qberall 
umher um mit den anderen daruber zu disputieren. 

Zu Savatthi beantwortet ihnen Sariputta alle diese 
Fragen und stellt ihnen selbst einc einzige, die 
sie nicht lOsen kOnnen. Darauf erklaren sie sich 
besiegt und treten in den Nonnenorden Buddhas ein. 1 

302. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 157. 9 

303. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 282. 15 

304. Als die Monche sich einmal fiber einen Zornigen 

unterhalten, erklart ihnen der Meister, dafi der 
namliche in einer fruheren Existenz durch seinen 
Zorn ins UnglUck stQrzte. 17 

305. Buddha bemerkt, da6 wahrend der Nacht die 

MOnche von Lustgedanken befallen werden; er 
ruft sie zusammen und belehrt sie Gber das Ge- 
fahrliche der Lust. 19 

306. Als der Kdnig von Kosala einmal mit seiner 

Gattin in Streit lebt, gelingt es Buddha die beiden 
durch ein kurzes GesprSch zu versbhnen. Darauf 
erzahlt cr ein weiteres Beispicl dafQr. 22 
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307. AIs Ananda merkt, daB sein Meister in das Nir¬ 
vana eingehen wird, ist er von Schmerz Qber- 
waltigt, weil er selbst noch nicht zur Vollendung 
gelangt ist. Buddha aber trOstet ihn mit Hinweis 
auf die Frucht eines guten Werkes, das er ihm 

in einer frQhern Existenz zutcil werden lieB. 25 

308. Beziehung auf die Undankbarkeit des Devadatta. 28 

309. Buddha tadelt einige MOnche, die sich in der 
aufiera Haltung vor einem Manne derniitigten, dem 

sie die Lehre verkiindigten. 30 

310. Ein Mbnch verliert durch den Anblick eines Wei- 

bes die Lust am Ordenslcben, wird aber von 
Buddha zum Rechten zurQckgcbracht. 34 

311. An die Hutte des MogallSna kommt ein Dieb mit 

seinem Raube, wird aber von dem Weisen fort- 
gejagt. Dies Vorgchen billigt der Meister. 37 

312. Ein junger MtSnch gerat mit seinem Vater, der 
auch Mbnch geworden ist, in Streit, weil er 
raschcr gehen mOchte. Dadurch kommen sie gar 
nicht voran und die Nacht uberfallt sic. Buddha 
erfahrt davon und tadelt das Vorwartsdrangen 

des jungen MOnches. 40 

313. Beziehung auf einenzornigen MCnch (vgl.Jataka304). 44 

314. Der KOnig von Kosala hOrt zur Nachtzeit vier 

schreckliche, ihm unerklarliche Tone und will das 
UnglUck, das, wic er meint, daraus entstehen 
wird, durch grofleTieropferabhalten. Seine Gattin 
veranlaBt ihn aber zu Buddha zu gehen, der ihm 
die wahre Bedeutung der Tone erklart, so daB 
jetzt die Opfer unterbleiben. 49 

315. Wahrend einmal einige Mdnche keine wohl- 

schmeckende Almosenspeise erhalten, flihrt sie 
der weise Sariputta in die namliche StraBe zurtlck 
und verschafft ihnen dieselbe. Buddha erzahlt dar- 
auf, wie dieser auch schon frQher die besten 
Worte beira Bitten gefunden habe. 56 
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316. Ein wohltatiger Mann bewirtet und beschenkt die 

MOnche auf das rcichste. Der Meister dankt ihm 
und erzahlt von ahnlichen Spenden aus der Ver- 
gangenheit. 60 

317. Ein reicher Mann verliert seinen Bruder und gibt 

sich daruni tlbermaBig der Trauer hin. Buddha 
sucht ihn auf und beweist ihm das Unsinnige 
seines Tuns. 65 

318. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 423 

(Verlockung durch die frflhere Frau). 68 

319. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 16 

(Dcmut des Rahula). 74 

320. Ein Mann weist unterwegs seine Frau mit einer 

ganz unbedeutenden Bitte ab. Als die beiden zu 
Buddha koramen, erz&hlt die Frau diesc Gescbichte 
und der Meister belehrt den Mann durch eine 
ahnliche Erzahlung Qber sein Unrecht. 77 

321. Zwei junge Mbnche bedienen einen alten Thera. 

Der eine stellt sich immer, als ob die Dienste, 
die der andere Ieistet, von ihm selbst ausgehen, 
bis ihn der andere einmal QberfOhrt. Der Alte 
tadelt jenen daruni. Dies macht aber so wenig 
Eindruck auf ihn, daB er bei der nachsten Gc- 
legenheit die dem Alten zugedachte Speise sich 
mitgeben laBt und sie selbst verzehrt. Als er 
von dem Alten wieder getadelt wird, wird er 
zornig und zerstdrt in dcssen Abwesenheit die 
ganze Hutte. Zur Strafe bekommt er die Aus- 
zehrung und ist der Hollc verfallcn. Als Buddha 
davon hOrt, erklart er, nur mit Guten kOnne man 
gut zusammenleben; sonst sei das Alleinsein besser. 81 

322. Buddha wird von seinen Mdnchen gefragt, ob 

die Askese der andern Sekten, die sie immer be- 
obachten, einen Zweck habe. Der Meister ver- 
neint dies auf das entschiedenste. 85 

323. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 253 

(die MOnchc sollen nicht so viel betteln). 89 
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324. Eia in ein Fell gekleidctcr Askct nimmt sich vor 

einem Widdcr nicht in acht und wird durch seinen 
StoB verwundet. Buddha rQgt diese Unvorsich- 
tigkeit. 94 

325. Beziehung auf cincn hcuchlerischcn MOnch. 96 

326. Dem Dcvadatta sind durch Sftriputta und Mogal- 
lSna seine Schuler weggefGhrt worden und cr ist 
deshalb totkrank geworden. Dcr Meistcr erkl.'lrt 
dies als die Strafe fiir seine vielcn Unwahrhciten. 99 

327. Ein MOnch ist infolgc sinnlichcr Begierdc mit 
dem Ordensleben unzufrieden geworden und wird 
vom Meister auf den rechtcn Wcg zurQckgcfflhrt. 103 

328. Ein Mann verliert seine Gatlin und verzehrt sich 

in Schnierz darQber. Der Meistcr sucht ilm auf 
und nimmt ihm durch seine Ermahnungon seinen 
Gram. 105 

329. Als die Anschlage des Devadatla auf Buddha bc- 

kannt wurden, verliert er bei den Lcutcn die 
Achtung, die er bisher genossen. Buddha ftthrt 
dafur noch ein andercs Beispiel an. no 

330. Beziehung auf die Vorgeschichte zuin Jiitaka 86. 123 

331. Beziehung auf die Vorgeschichte zuin Jataka 481; 

vgl. auch zu Jataka 172 und 215. 115 

332. Ein Priester schlcudcrt im Zorne auf cinen Fuhr- 

mann seinen Peitschenstock, wird aber durch den 
zurOckprallenden sclbst getroffen. Die Untcr- 
suchung ergibt seine Schuld. Dies gibt im Kloster 
AnlaB zu einer ErOrterung. 117 

333. Ein Mann, der mit seiner Frau reist, erh&lt cine 
gebratene Eidechse und verzehrt sie allein unter 
einem durchsichtigcn Vorwande. Als seine Frau 
dem Meister dies erzahlt, tadclt dieser den Mann. 119 

334. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jfttaka 521. 123 
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335 - Devadatta hat den Meister nachgeahmt und ist 
dadurch in UnglQck gestilrzt. Buddha erzflblt dazu 
ein ahnliches Ereignis aus der Vergangenbeit. 126 

336. Beziehung auf einen heuchlerischen Mdnch. 128 

337. Ein fremder MOnch kommt zu frQh an die Tore 

der zwei grbfiten Wohltater des Ordens und geht 
deshalb leer aus. Als er Obcr die beiden Familien 
schilt, belehrt ihn der Meister, dafi er selbst die 
Schuld trage. 132 

338. Wahrend die Gattin dcs Kanigs Bimbis&ra, des 
Gbnncrs Buddhas, schwanger ist, bekommt sie ein 
GelOste, aus dem man scbliefit, dafi das erwartete 
Kind seinem Vater nach dem Leben trachten wird. 

Die KOnigin versucht es vorzeitig abzutreiben; 
doch halt sie ihr Gatte davon zuruck, indem er 
sagt, cs mbgc nur alles so kommen, wie es be- 
stimmt sei. Diese Lassigkeit tadelt der Meister, 
indem er dem KOnig eine ahnliche Geschichte 
erzahlt; der Kdnig aber bleibt in seinem Ent- 
schlufi fest. 136 

339. Buddha fOhrt aus, wie in den verschiedencn Ge- 

bieten die Ehrung der weniger Guten aufhbrt, so- 
bald die Besseren erscheinen. 141 

340. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 40. 143 

341. Zitat aus dem Jataka 536. 148 

342. Beziehung auf den Mordvcrsuch des Devadatta. 148 

343. Ein Reiher, dcssen Jungen von den Sflhnen des 

Kbnigs getbtet wurden, wirft diese in den Tiger- 
kafig, so dafi sie zugrundegehen. Darauf fliegt 
der Reiher davon. 15° 

344. Ein alter Asket, dem seine MangofrQchte gestoh- 

len wurden, beschuldigt einige Madchen, die zu- 
fallig dorthin gekommen sind, dcs Diebstahls und 
nOtigt sie zu einem Eid, dafi sie es nicht getan 
haben. Der Meister tadelt dieses ungerechte Vor- 
gehen. * 5 2 
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345. Ein Mdnch, der sehr der Tragbeit ergeben ist, 

wird vom Meister darob getadelt. 155 

346. Der Kbnig von Kosala will nach dem Beispiele 

anderer Wohltater den MOnchen tflglich in seinem 
Hause das Mabl spenden. Da die damit betrauten 
Beamten dies Gesch&ft mit Unlust verrichten, ver- 
lassen die Mdnche wieder das Haus. Der darob 
erstaunte Kbnig wird hierauf vom Meister belehrt, 
daB es mehr auf die Gesinnung des Gebers als 
auf die GrdBe der Gabc ankomme. 157 

347. Bezichung auf die Vorgeschichte zum Jataka 469. 161 

348. Beziebung auf die Vorgeschichte zum Jataka 477 
(Verlockung cines Mdnches durch ein Madchcn). 164 

349. Einige bCse Mdnche suchen diejenigen, die sich 

etwas entzweit haben, durch Verleumdungen noch 
mebr auseinanderzubringen. Der Meister tadelt 
scharf ein solches Vorgehen. 165 


350. Ein Zitat aus dem Jataka 546. 


168 
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351. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 252 

und 303. 169 

352. Ein Jtlngling, der sich der Trauer Uber den Ver- 

lust seines Vaters zu sehr hingibt, wird durch 
den Meister von seinem Schmerze befreiL 171 

353. Ein Prinz laflt seinem Baumcister, der ihm einen 
herrlichen Palast erbaut, die Augen ausstechen, 
damit er nicht fur einen andern etwas ebenso 
Schbnes schaft'en kOnne. Buddha riigt diese Roh- 
heit mit Vcrweisung auf einen ahnlichen Fall, 

der allerdings in Wirklichkeit ganz anders liegt. 174 

354. Ein ObermaBig betrQbter Mann wird von dcm 

Meister durch Hinweis auf die Verganglichkeit 
alles Irdischen gchcilt. 178 

355. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 252; 

nur gelangt hier der mit Unrecht verdachtigte 
Minister wahrend seiner Haft zur Bekehrung. 185 

356. Sariputta gibt oft unwurdigen Leuten Vorschriften, 

die sie doch nicht halten. Der Meister weist die 
Nutzlosigkeit dieses Gebarens an einem Beispiel 
nach. 187 

357. Beziehung auf die schon oft betatigtc Mitleid- 

losigkeit des Devadatta. 191 
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358. Nachdem zuerst die verscbiedenen Mordversuche 
Devadattas gegen Buddha auch aus den frQheren 
Existenzen angefQhrt sind, erzahlt der Meister ein 

weiteres Beispiel davon. • 194 

359. Ein glaubiges Madchen wird an einen unglau- 

bigen Jiingling verheiratet, wobei dessen Ver- 
wandte zusichern mQssen, daD cs seinem Glauben 
ungehindert nachgehen darf. Durch Klugheit 
bringt sodann die junge Frau ihren Gatten dazu 
auch bei Buddha die wahre Lehre zu hdren und 
veranlaflt ihn zum Schlussc, daB er sic in den 
Nontienordcn eintreten laBt und selbst Mdnch 
wird. Der Meister aber lobt sehr ihr Tun. 200 


360. Ein Mflnch wird durch den Anblick eines Wcibes 
unzufrieden mit dem Ordensleben; doch bringt 

ihn der Meister wieder auf den rechten Wcg. 205 

361. Ein Mann versucht Sariputta undMogallana durch 

Verleumdung zu entzweien. Da aber die beiden 
ihm nicht glauben, sondem sich offen darQber 
aussprechen, miBlingt sein Plan. 209 

362. Ein vom Kdnig bevorzugter Brahinane nimmt 
urn herauszubringen, ob er wegen seiner Weis- 
heit oder seinerTugend geehrt wird, dem Kdnige 
einige GeldstQckc weg, Als er deshalb gefangen 
genommen wird, sieht er ein, dafi die Tugend 
den Vorrang vor der Weisheit verdient; er ver- 
laBt den KOnig und wird imOrden Buddhas Mbnch. 212 

363. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 90. 215 

364. Ein Zitat aus dem Jataka 546. 217 

365. Ahnlich wie im Jataka 249 wird erzahlt, wie ein 
alter MOnch einen Novizen, der ihm dient, immer 
plagt, dann aber doch versucht ihn in den Orden 
zurQckzubringen. Der Meister tadelt dies Beneh- 
men des Alten. 


366. Ein Monch, der durch den Anblick eines Weibes 
unzufrieden mit dem Ordensleben geworden ist, 
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wird von Buddha auf den rechten Weg 2urQck- 
gebracht. 219 

367. Bcziehung auf Devadattas Versuche gegen Buddha. 222 

368. AnfQhrung eincs Beispicls fllr Buddhas grofie 

Klugheit auch in frtlhercn Existenzen. 224 

369. Beziehung auf das Jataka 439, bzw. 41, 82 und 104. 226 

270. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 459. 228 

371. Der Meister ermahnt einige MOnche, die mitein- 

ander in Streit gciaten sind, zur Einigkeit unter 
Berufung auf ein Ereignis der Vcrgangenheit. 230 

372. Ein Mtfnch betriibt sich allzusebr uber den Tod 
eines Novizcn, den er gelicbt. Buddha erklSrt, 
dafi dieser sich auch frflhcr schon so verhalten. 233 

373. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 338. 235 

374. Ein MOnch, der durch den Anblick einer Frau 
die Lust am Ordensleben verliert, wird durch 
Buddha auf den rechten Weg zuruckgebracht. 240 

375. Ein gierigcr MOnch wird von dem Meister unter 

Hinweis auf ein fruheres Ereignis gewarnt. 246 
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376. Ein MOnch wird von eiuem Scbiffer nur unwillig 

tlbergesetzt; dieser la8t ihn an einer falschen Slelle 
landen und macht sein Gewand na8. Als dies der 
MOncli dem Meistcr crzablt, erklart dieser, daB 
auch frQher schon der Fahrmann sich ebenso un- 
hoflich benommcn habe. 251 

377. Beziehung auf die Vorgcschichte zura Jfitaka 487. 256 

378. Beziehung auf die Weltentsagung Buddhas. 261 

379. Ein MOnch, der sich fur einige Zeit auf das Land 
zurUckgezogen hat, wird anfangs von den Bewoh- 
nern liebevoll gepflegt. Daun aber lassen sie sich 
von Andersglaubigen bctOren und vernachlassigen 
ihn. Als er dies spater dem Meister klagt, sagt 
ihm dieser, dies sei auch friiher schon so gewesen. 268 

380. Beziehung auf die Vorgcschichte zum Jataka 423 


(Verlockung durch die frQhere Frau). 271 

381. Der Meister warnt einen ungehorsamen Mdnch 
durch Erz&hlung eines Beispiels vor den Folgen 

des Ungehorsams. 278 

382. Der groBe Wohltater Anathapipdika wird wegen 

seiner eigenen Gtlte und der seiner Uragebung 
gepriesen. 280 

383. Ein unzufriedener Mdnch wird vom Meister durch 

die Schilderung der Falschheit der Weiber auf 
den rechten Weg zurdckgebracht. 287 
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384. Bezichung auf einen heuchlerischen MOnch. 289 

385. Ein MOnch, der seine Mutter ernahrt, wird vom 

Meister darQber belobt. 292 

386. Ein MOnch, der durch seine frQhere Frau ver- 
lockt wird, wird vom Meister unter Berufung auf 

ein fruheres Ereignis gewarnt. 298 

387. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 546 

(Allwisscnheit Buddhas). 305 

388. Buddha erfahrt, dafi ein MOnch von starker Todes- 
furcht erfullt ist. Durch die ErzShlung einer ahn- 
lichen Geschichte aus der Vergangenheit bewirkt 

er die Bekehrung des Mdnches. 309 

389. Es wird Bezug genommen auf die (erst in der 
spatern Tradition vorhandene) Erzahlung, wie 
Buddhas treuer Diencr Ananda fQr seinen Meister 
das Leben aufopfern wollte. Wie Buddha erklart, 

tat dies Ananda auch schon in frQhercn Existenzen. 315 

390. Ein fremder Kaufmann, der durch seinen uber- 
grofien Gciz sich grofien Rcichtum erworben hatte, 
stirbt zu Savatthi und sein ganzes VermOgen ge- 
langt, da kein anderer Erbe da ist, in den Be- 

. sitz des Kdnigs. Diesem erzahlt sodann auf seine 
Frage der Meister, wie es gekommen sei, daB 
der Reiche solche Schatze erhalten und doch 
keinen Sohn bekommen habe, der sie hatte erben 
kOnnen. 321 

391. Bezichung auf die Vorgeschichte zum Jataka 469. 326 

392. Ein Mbnch wird von einer Gottheit zurQck- 
gehalten an einer Lotosblume zu riechen; darauf 


erklart ihm der Meister den Grund davon. 331 

393. Es wird Bezug genommen auf einige leicht- 

fertige MOnche, die durch Mogallana in Buddhas 
Auftrag erschreckt wurden. 334 

394. Ein gicriger Mdnch wird durch Buddha von seincm 

Fehler geheiit. 336 

395. Ebenso wie im vorigen Jataka. 338 
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396. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 521. 341 

397. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 26. 344 

398. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 540. 348 

399. Beziehung auf die Erz&hlung von dem MOnch, 

der seine Mutter emahrtc. (Vgl. Jataka 385.) 355 

400. Ein Mdnch, der selbst recht ungcntlgsam und 
habstlchtig ist, predigt den auf dem Lande zer- 
streut wohneuden Monchen immer die GenQgsam- 
keit und erh&lt dadurch einen ganzen Wagon voll 
Sachen, die jene als unnOtig ihm abgetreten haben. 

Als er dann etwas zwischen zwei MOnchen teilen 
soil, behalt er selbst das beste davon. Buddha 
wird darQber in Kenntnis gesetzt und tadelt scharf 
das Vorgehen jenes Mbnches; denn zuerst mQsse 
jeraand etwas selbst tun, bevor er andem befehle. 357 

401. Beziehung auf die Verlockung eines Mdnches 

durch seine frQhere Frau. 363 

402. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 546. 368 

403. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 253 

(jemand bitten zu mOssen ist far beide Teile un- 
angenehm). 380 


404. Beziehung auf das Versinken Devadattas in die 

Erde. 384 



657 


405. EinBewohner des Brahmahimmels halt sein gegen- 
wartiges GlQck ftlr cwig. Um ihn von dieser un- 
richtigen Ansicht abzubringen begibt sich der 
Meister zu ihm und iiberzeugt ihn durch seine 
Kcnntnis seiner frQheren Existenzen, dafi die von 
Buddha vertretene Meinung die richtige, dafi also 
auch ein Himmelsbewohner der Wiedergeburt 
unterworfen sei. 


406. Ein MOnch erringt durch ein Wunder die Zunei- 

gung der BevOlkerung und wird reich beschcnkt. 
Diese Gaben aber spendet er alle den anderen 
MOnchen, so dafi diese Oberflufi daran erhalten. 
Buddha verbietet daraufhin das Ansammcln von 
Vorraten fllr langere Zeit. 393 

407. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 465 
(Erweisung von Wohltaten gegen Verwandte). 400 

408. Der Meister merkt einmal, wie zur Nachtzeit in 

fQnfhundert MOnchen ein begchrlicher Gedanke 
aufsteigt. Um dicscn im Kcime zu unterdriicken 
lafit er durch den treuen Ananda die Monche um 
sich versammeln und bekehrt sic durch seine Er- 
mahnung. 407 

409. Ein Elefantenweibchen, das frflher deni KOnige 

manche Dienste geleistet hatte und deshalb sorg- 
faltig gepflegt wurde, wird jetzt, da es alt ge- 
worden, von ihm vernachlassigt. Es klagt dem 
Meister seine Not. Dieser erinnert den KOnig. 
an das Gute, das er von dem Elefantenweibchen 
erfahren, und bewirkt dadurch, dafi er es wicder 
ehrt wie frQher. 417 

410. Ein alter MOnch trauert tlberm&fiig Qber den Tod 

eines Novizen, den er geliebt. AJs der Meister 
davon erfahrt, tadelt er dies. 423 

411. Beziehung auf Buddhas Weltentsagung, von dcr 
der Meister ein Beispiel aus frQherer Zeit erzahlt. 426 

412. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 459 
(Aufsteigen eines Lustgedankens in den MOnchen). 432 

Du to it, Jataxam. IU. 42 
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413. Da einmal der Kdnig von Kosala seine neuen 

Soldaten den alten vorzieht, kampfen diese nicht 
wie sonst und die Schlacht geht verloren. Auf 
seine Anfrage erklart ihm Buddha den Zusammen- 
hang. 435 

414. Ein tugendhafter Laienbruder, der eine Karawane 

bcgleitet, geht einmal wahrend der ganzen Nacht 
meditierend uinher und hindert daher ohne es zu 
wissen einc Rauberbande ibren Oberfall auszu- 
fohren. Am nachsten Tage wird sein Verdienst 
offenkundig und er wird von alien belobt. 439 

4x5. Eine schdne Kranzebinderin bietet einmal Buddha, 
als er die Stadt betritt, die Speise an, die sie zu 
ihrer Arbeit mitgenommen. Der Meister nimmt 
die Gabe an und verkundet, aber ohne daB sie 
es hdrt, sie werde heute noch die Gemahlin dcs 
KOnigs werden. Und wirklich wird der Kdnig, 
als sie in seinem Parke sieht, von ihrem Lieb- 
reiz so gefesselt, dafl er sie zu seiner ersten Ge¬ 
mahlin erhebt. 441 

416. Beziehung auf den Mordversuch des Devadatta, 

der abcr selbst dadurch ins UnglOck stOrzte. 451 
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417. Eine Frau fuhrt ihrem Sohne gegen seinenWillen 

ein Madchen als Gattin zu. Diese meint aber, ihr 
Mann wollc seine Mutter los werdcn, und chikaniert 
darum dieselbc auf jede Weise. Zuletzt sagt sie 
ihrem Manne, entweder miisse seine Mutter fort 
oder sie selbst werdc das Haus verlassen. Als 
aber wider ihr Vermutcn ihr Gatte sie daraufhin 
ihren Eltern zurQckschicken will, andert sie ihr 
bisheriges Betragen. Ihr Mann erzahlt die Sache 
dem Meistcr und dieser berichtet ihm von einem 
ahnlichen Fall aus der Vergangcnheit. 461 

418. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 314 

(die unerklarlichen Tone). 467 

419. Eine wohltatige Herrin leiht ihrer Dienerin zu 
einem Feste ihren Schmuck. Ein Dieb mOchte ihr 
ihn abnehmen und stellt sich, als sei er in sie 
verliebt. Als er sie aber an einen abgelegenen 
Ort loeken will, merkt die Dienerin seine Absicht 
und beseitigt ihn durch List. Der Meister erfahrt 

die Geschichte und lobt das Verhalten der Dienerin. 476 

420. Beziehung auf das Sutta von der KOnigsermah- 

nung. . 482 

421. Der Meister ermahnt Laienbrtlder zur sorgfaltigen 
Beobachtung der Uposathapflichten unter Hinweis 

auf ein frOheres Ereignis. 487 

42 * 
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422. Beziehung auf das Versinken Devadattas in die 

Erde. 510 

423. Ein alterer Mann verlafit seine Familie und wird 

MOnch. Da er aber hier durch Zufall meist die 
schlechteste Speise erhalt, geht er immer zu seiner 
Frau hin und liU 3 t sich von ihr verkOstigen. Um 
ihn wieder ganz an sich zu ziehen stellt sich 
nach einiger Zeit die Frau, als wolle sie auf das 
Land ziehen und sich zum zweiten Male vermahlen. 
HierQber ist der Alte ganz untriistlich; er ver- 
spricht ihr wieder ganz zu ihr zuruckzukehren und 
will nur noch zuerst die Ordensrequisitcn zuriick- 
geben. Im Kloster aber fQhren ihn seine Mit- 
briider gegen seinen Willcn zu dem Meister hin, 
der ihn durch cine Erzahlung zum standhaften 
Beharren im Orden veranlafit. 509 

424. Als einmal der Kbnig von Kosala ein aufier- 

gewOhnlich grofies Almosen spendet, wird er darob 
von den Mdnchen hoch gcpricscn. Doch der Meister 
erklart, daB Ahnliches auch frilher schon vorge- 
kommen sei. 518 

425. Ein mit dem Ordensleben unzufriedener Mdnch 

wird von dem Meister durch den Hinweis auf die 
Unzuverl&ssigkeit des weiblichen Geschlechts wie¬ 
der auf den rechten Weg gebracht. 523 

426. Der weise Mogallana beobachtet einmal, wie cine 
Ziege einem Panther, der ihr den Weg verstellt, 
durch einen kOhnen Sprung entgeht, und berichtet 
dies dem Meister. Dieser erzahlt darauf cine ahn- 
liche Geschichte, jedoch mit anderem Ausgang. 528 
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427. Ein junger Mdnch ist ungehorsam gegen seine 

Lehrer, die ihm seine verschiedenen Pflichten vor- 
halten. Der Meister macht ihn auf die bbsen 
Folgcn des Ungehorsams aufmerksam. 533 

428. Zwei gelehrte MOnche kommen miteinander wegen 
einer Kleinigkeit in Streit, der sich bald auf ihre 
Anhanger weiterpflanzt und immer heftiger wird, 
da sich beide Parteien exkommunizieren wollen. 
Vergebens versucht der Meister durch wiederholte 
Belehrungcn die Mflnche verstfhnlich zu stimmen; 
endlich zieht er fort. DarQber ergrimmen die Be- 
wohner der Gegend und entziehen den streiten- 
den MOnchen ihren Unterhalt. Dadurch kommt 
endlich die Einigung zwischen ihncn zustande. 533 

429. Ein Mbnch, der sich zur Meditation aufs Land 

zurflckgezogen, wird zuerst von den Bewohnern 
mit allem Notwendigen versorgt. Als ihnen aber 
eine Feuersbrunst alles zerstdrt, findet er keine 
Hilfe mehr an ihnen und erreicht daher nicht das 
Ziel der Meditation. Nach seiner RUckkehr in 
sein Kloster macht ihn der Meister auf den be- 
gangenen Fehler aufmerksam. 541 

430. Als einmal die MOnche von der Qbermenschlichen 

GenOgsamkeit ihres Meisters in einem bestimmten 
Falle sprcchen, erklart dieser, dies sei auch frOher 
schon bei ihm so gewesen. 546 

431. Ein Mdnch, den der Anblick eines Weibes mit 
dem Ordensleben unzufrieden gemacht hat, wird 
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von deni Meister durch den Hinweis darauf be- 
kehrt, daB auch frQher schon Weise diesen Ver- 
suchungen ausgesetzt waren. 548 

432. Ein Mann stcllt seinen Sohn, der, wie cr weifl, 

sich gut auf das Erkenncn und Verfolgen von 
Spuren versteht, auf cine Probe, die diescr gl&n- 
zend besteht. Daraufhin erzahlt der Meister, dab 
auch er in eincr frQheren Existenz einen ahnlichen 
Vorzug besessen habe. 554 

433. Beziehung auf einen unzufriedenen MOnch. 571 

434. Ein ehrgeiziger MOnch pflegt tflglich die Hauser 

der Wohltater des Ordens aufzusuchcn und dort 
der Reihe nach sich den Magen zu fiillcn. Buddha 
rQgt dicse unziemliche EGlust scharf. 578 

435. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 477. 581 

436. Ein unzufriedener MOnch wird von dem Meister 

durch den Hinweis auf die Treulosigkeit des weib* 
lichen Geschlechts auf den rechten Weg zurQck- 
gebracht. 584 

437. Um eine Anzahl von Mbnchen, die nicht genug 

ihre Sinnesorgane behQten, zu bekehren gibt 
ihnen der Meister eine Anzahl Ermahnungen und 
weist auch an einer Geschichte aus der Vergan- 
genheit nach, wie unvorteilhaft dies sei. 589 

438. Beziehung auf den Mordversuch des Devadatta, 

der aber nichts darait erreichte, sondern dadurch 
nur selbst ins Verderben stQrzte. 594 



Liste der in den Anmerkungen erklkrten 
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Abhassara-Hfmmel. 

. . S. 388 

Anm. 

I 

Acht weltliche Eigenschaften . . 

. . „ 67 


2 

Akanittha-Himmel. 

• • » 537 


2 

Ananda. 

. . „ 20 


2 

Angulimala. 

• • .1 355 
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Asaiyikheyya. 

. . „ 500 
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Assattha-Baum. 
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11 

I 

Baveru (Land). 
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Beluva-Baum. 
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2 

Beobachtung der Gebote.... 

• • » 393 
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Bestandigkeit der Dinge .... 
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Betatigung der Rettung .... 
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2 
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1 
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1 
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11 

2 
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1 

Candavatl. 
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1 

Channa . 

. . „ 205 

11 

1 

CittakQta-Berg. 

. . „ 228 

11 

3 
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Dhomakarin. 
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Dlghayu. 

. S. 230 

Anra. 

I 

Drei Einsichten. 

• 497 

»» 

I 

Drei Existenzen. 

• i> 409 


2 

Drei Haupteigenschaften der Dinge . 

• » 409 

>1 

I 

Drei Hauptideen. 

• „ 264 

n 

I 

Dreizehn Ratschlage. 

• 533 

n 

2 

Droitf-Schiff. 

• M 39i 

>1 

I 

Dumbara-Baum. 

• 434 

11 

I 

Edler Schttler. 

• „ 439 

11 

I 

EJagala-Gebtisch. 

• 244 

11 

I 

Eravana . 

• „ 427 

11 

I 

Ftinf Beruhrungsteile. 

• » 519 

n 

I 

Fonffache Askese. 

. „ 85 

n 

I 

Ftlnffache Waffen. 

• » 5*5 

11 

3 

FUnf Hindernisse. 

■ » *55 


1 

FOnf weibliche Reize. 

• ,1 443 

11 

1 

Gandhara (Land). 

• m 394 

tt 

1 

Gayai-Ochse. 

• „ 86 

a 

2 

Goldganse. 

• .. 579 

11 

2 

Gottgesandtes Gewand. 

• „ 4i 

11 

1 

Hausvater. 

• ,, *3 


2 

Himmlische Gariga. 

• » 372 


T 

Himmlische Gottheiten. 

■ ». 537 

11 

I 

Jambu-Baum. 

• ,1 5 26 

11 

3 

Kalabahu. t 

• >1 **o 


2 

Kaladevaia (Asket). 

• 5 12 


2 

Kaja-Pflanze. 

• 11 43° 


1 

Kalinga (Reich). 

• M 3 


1 

Kasi. 

• » *2 


1 

Kebuka-FluB. 

• „ 104 


1 

Khantivadin. 

• m 44 


1 

Kop.. . . . . 

• » 426 

11 
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Kumbhajidas., 

Lomasakassapa (Asket)., 

LOwenruf.S. 65 A. 1 ; , 

Maghava. 

Mann im Monde., 

Mara., 

Masaka.S. 145 A. 1 ; , 

MataJi. 

Mittelland., 

Muttersorge., 

Naga-Eiland.•. . , 

Naji.. 

NandamQla-HOhle.. 

Neun Uberweltliche Dinge. 

Nigaatha-Monch.. 

Nigrodha-FrUchte.. 

Nimba-Baum.. 

Nirabuddha., 

Paccekabuddhas. , 

Palasa-Baum.S. 25 A. 1 ; , 

Pancasikha., 

Pandang.. 

Pavarana-Feier. 

Phussa-Wagen.. 

Pilakkha-Strauch. 

(= Pilakkha-Baum) . 

Pucimanda-Baum.. 

Puiinalakkhana.. 

Rahu.. 

Sakkas Buddha-Aufwartung ..... 

Sala-Baum.S. 45 A. 1 ; , 

Sara-Holz... 
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Serayyaka-Pflanze . . 

.S. 276 

Anm. 

2 

Schatzmeister der Lehre . 

.». 3 i 5 

», 

3 

Schenkungswasser . . 

. S. 23 A. 2; „ 444 

,, 

1 

Sieben Teile. 

...508 

,, 

1 

Simbali-Baum .... 

. ..432 


2 

Simbali-See .... 

. I0 3 

11 

1 

Siijisapa-Baum . . . 

. .342 

n 

1 

Singila-Vogel. 

.84 

„ 

1 

Sobhanjana-Baum . . 

.,, 178 

,, 

1 

SonnenschirnvFest . . 

.* 445 

,, 

1 

StQpa. 

.,.476 

„ 

1 

Subahu . 

..,211 


1 

Sudatha. 

.» 

,, 

1 

Sujas Gatte. 

..,163 

,, 

1 

Sujata. 

.» 17 * 

,» 

L 

Supaooa . 

. .,432 

,, 
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Anhang. 

Anordmmg der in den Jatakas der drei 
ersten Bdnde enthaltenen Erzahlungs- 
stoffe nach ihrem Inhalte. 

I. Erzahlungen von iiberirdischen Wesen. 

a. Gott Indra (Sakka). 

i. Als Beschdtzer des Guten. 

3X. 1 ) Auf der Flucht vor den Damonen kebrt Indra um, 
damit die jungen VOgel nicht von ihm verletzt werden; 
bci seiner Ruckkehr fliehen die Damonen. 

31. Indra prQft einc Frau auf ihre FrOmmigkeit. 

194. Indra straft einen bOsen KOnig. 

203. Indra bringt einen KOnig davon ab das Alter zu ver- 
spotten. 

220. Indra hilft einem Hauspriester sich von falschlichem 
Verdacht zu reinigen. 

228. Indra heilt einen Kdnig von seiner Habsucht. 

258. Indra gestattet einem Kdnig seine Macht im Himmel 
mit ihm zu teilen; da ihm dies aber noch nicht genug 
ist, verweist er ihn auf die Erde zurQck. 

300. Indra stellt einen Wolf auf die Probe, ob er sich 
wirklich gebessert hat. 

301. Auch Indras Prophezeiungen gehen nicht in Erful- 
lung, wenn der Betreffende es nicht verdient. 

316. Indra stellt einen Hasen und drei andere Tiere auf 
die Probe, die sie gl&nzcnd bestehen. 


‘) Diese Ziffern sind die Nummern der betr. Jatakas. 



680 


347 - Indra beschotzt cinen Kdnig vor cinem Damon, der 
ihn tdten will. 

372 u. 4x0. Indra trOstet eincn Ober den Tod eines Ver- 
wandten BetrObten. 

386. Indra bewahrt in Tiergestalt einen KOnig vor seinem 
Verderben. 

391. Indra zeigt sich als Forderer des Asketentums. 

393. Indra ermahnt die Asketen sich nur der fOr sie pas- 
senden Nahrung zu bedienen. 

417. Indra trOstet eine alte Frau, die der Ansicht ist, das 
Recht sei gcstorben. 

429. Indra stellt die Treuc eines Papageien auf die Probe 
und hilft ihm (ebenso 430). 


2. Er sucht Tugendhafte zur Untugend zu 
veranlassen. 

281. Indra sucht eine Asketenschar, auf dercn Tugend er 
neidisch ist, zu vertreiben. 

340. Indra lafit die Schatzc eines Reichen verschwinden, 
damit dieser keine Almosen mehr geben kann. 

433. Indra sucht einen Asketen von seiner TugendhOhe 
heiabzustOrzen. 


b. Baumgottheiten u. dgl. 

19. Eine Baumgottheit gibt Belehrungen Ober die Ver- 
werflichkeit der Tieropfer. 

74. Welchen Unterschied die klugen und die tOrichtcn 
Baumgottheiten in ihrer Wohnung zeigen. 

109. Eine Baumgottheit verhilft einem Armen aus Dank- 
barkeit zu einem Schatz (ebenso 307). 

121. Eine niedrige Baumgottheit rettet durch eine List eine 
Ober ihr stehende. 

272. Zwei Baumgottheiten, die von einem Lflwen und 
einem Tiger beschotzt werden, verlieren nach dereh 
Vertreibung ihre Wohnung. 

288. Eine Flufigottheit verhilft einem Maxine zu seinem Recht. 

311. Eine Baumgottheit verscheucht einen Dieb. 

370. Eine Baumgottheit vernicbtet den Keim eines andem 
Baumes nicht und geht dadurch selbst ihrer Wohnung 
verlustig. 

412. Eine Baumgottheit hat keine Angst vor einem riesigen 
Supanpa, wohl aber vor einem kleinen Vogel. 



c. Andre Gottheiten und gottliche Wesen. 

40. Gott Mara mOchte einen Asketen durch Hunger tOten 
und erschafft dazu eine Grabe glQhender Kohlen. 

154. Eine Vogelgottheit(Supanga) wird durch einen Weisen 
mit der von ibr verfolgten Schlangengottheit (Naga) 
versOhnt. 

167. Eine schOne Gottertochter wird von einem jungen 
Asketen zurGckgewiesen. 

190. Ein NagakOnig rettet zwei Leute von einer einsamen 
Insel. 

243. Ein Musiker spielt im Hi mm el, wobei ihm jedes der 
Gottermadchen seine Geschichte erzflhlt. 

253. Um sich vor der gutgemcinten Umschlingung eines 
SchlangenkOnigs zu bevvahrcn bittet ihn ein Asket 
uni ein Geschenk, worauf ersterer abzieht. 

304. Zwei Sohne eines SchlangenkOnigs, die ihr Vater 
vertrieben, werden von Dorfknabcn schlecht behandelt. 

327 (ebenso 360). Ein Supanna cntfQhrt eine KCnigin, 
bringt sie aber ihrem Gatten zurQck, als er merkt, 
daB sie ihm untreu ist. 

382. Zwei Gottertochter geraten beim Baden in Streit, 
welclier der Vorrang gebflhre. Ein Weiscr fallt die 
Entscheidung. 

392. Eine Gottertochter verbietet einem Frommen an ciner 
Lotosblume zu riechcn. 

d. Dfimonen und Diimoninnen. 

r. Ein tOrichter Kaufmann wird das Opfer eines Damons, 
ein kluger aber entgeht ihm durch List. 

6. Ein Damon wird von einem Prinzcn, den er gefangen, 
durch seine Weishcit bezwungcn. 

41 (auch 82, 104). Ein leichtsinniger Mensch kommt in 
eine Damoncnstadt. 

55. Ein Damon besiegt einen Prinzen, wird aber von ihm 
ilberlistet. 

96. Eine Schar von Damoninnen fressen die Unachtsamen 
auf; auch dcr KOnig fallt einer zum Opfer. 

155. Ein Vater und sein Sohn befrcien sich beim Niesen 
aus der Macht eines Damons. 

196. Kaufleute retten sich vor weiblichen Damonen durch 
Besteigen eines wunderbaren FlOgelrosses. 
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366. Ein Kaufmann bewahrt seine Leute vor dem vergif- 
teten Honig eines Damons. 

398. Ein Damon, der den KOnig gefangen hatte, erhalt 
viele Menschen zum Frafie; von eincm klugen Manne 
aber wird er gezahmt und bekehrt. 

432. Eine Damonin erhalt von cinem gefangenen Brah- 
manen einen Sohn; als dieser vor ihr flieht, gibt sie 
ihm die Kenntnis eines Zaubers mit in die Welt. 

436. Ein Damon, der seine Geliebte in seinem Leibe hcr- 
umtragt, wird doch von ihr betrogen. 


II. Erzahlungen von Menschen. . 

a. Ktinige und Prinzen. 

7. Ein KOnig erkennt seinen Sohn trotz seines Siegel* 
ringes, den dieser hat, nicht an und wird erst durch 
ein Wunder bekehrt. 

9. Ein KOnig wird Asket, als cr das erste graue Haar 
auf seinem Haupte bemerkt. 

50. Ein KOnig verbietet, sobald er zur Regierung gelangt 
ist, die Tatung von Tieren. 

51. Ein KCnig wird von eincm andern, den sein eigner 
Minister dazu aufstachelt, gefangen; doch rettet er 
Leben und Thron. (Ebenso 282, 303, $51, 355.) 

73. Ein Prinz wird von einem Einsiedler gerettet, zeigt 
sich aber im Gegensatz zu einigen Tieren sehr un- 
dankbar. 

77. Ein KOnig, der wegen eines Traumes grofie Tier- 
opfer veranstalten will, wird von einem Weisen davon 
abgebracht. (Ahnlich 418.) 

96. Ein gegen VerfUhrung standhafter Prinz wird zum 
KOnig gemacht. 

100. Ein Prinz gewinnt die von seinem Vater verlorene 
Stadt wieder. 

107. Ein KOnig laflt einem Geschwatzigen Ziegenmist in 
den Mund werfen, damit er verstummt. 

126. List eines Prinzen um die geliebte Prinzessin zu er- 
halten. 

149. Bekehrung eines bCsen Prinzen durch einen Weisen. 

151. Es wird untersucht, welchcr von zwei KOnigen der 
bessere ist. 

158. Ein KOnig will durch ein bissiges Pferd die anderen 
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Pferde billig in seinen Besitz bringen, schadigt sich 
aber am Ende selbst damit. 

181. Ein Prinz zeigt seine unvergleicbliche Kunst im 
Bogenschiefien. 

207. Ein KOnig wird durch einen Weisen von seiner Ober- 
mSfiigen Trauer urn seine Gattin auf drastische Weise 
geheilt. 

223. Ein Prinz gibt seiner treuen Frau nichts von dem, 
was er erhalt. (Ahnlich 320, 333.) 

229 u. 230. Ein KOnig wird beim Anblick der Pracbt 
seines Feindes, den er angreift, von Furcht erf Gilt 
und flieht. 

234. Ein Prinz vernachlSssigt seine Frau, die wShrend- 
dessen die Fahigkeit zur Ekstase bekommt. 

240. Ein bOser Kdnig erregt noch nach seinem Tode Angst. 

247. Ein Prinz wird geprOft, ob er zur Regierung geeignet 
ist; er besteht die Probe nicht. 

248. Vier KdnigssOhne beschreiben einen Baum in vier- 
fach verschiedener Art. 

252. Ein Prinz, der von seinem Lehrer einmal gestraft 
wurde, mufi spater doch die Berechtigung dieser 
Strafe anerkennen. 

259. Ein von einem Asketen geretteter Kbnig erweist sich 
trotz des Einredens anderer dankbar. (Vgl. 157, 302.) 

260. Ein Kdnig begnadigt einen Mann, der von seiner 
Tafel etwas weggenommen. 

262. Eine KOnigstochter wird trotz der Wachsamkeit ihres 
Vaters auf sonderbare Weise entfahrt. 

269. Ein Kdnig bekehrt durch ein passendes Beispiel seine 
Mutter von ihrer Barschheit. 

301. Ein KOnig schickt seine Tochter im Lande umher 
um Gelcgcnhcit zum KriegfQhren zu erhalten; doch 
wird er besiegt. 

302. Ein Kdnig zeigt sich dankbar gegen seinen armen 
Retter (vgl. 157, 259). 

309. Ein KOnig mufi sich von einem Dieb belehren lassen, 
welche Stellung er seinem Lehrer gegenflber ein- 
nehmen soli. 

313. Ein Kdnig lafit einen Frommen grausam verstummeln 
und wird dafQr von der Hdlle vcrschlungen. 

334. Ein Kdnig wird belehrt, dafi nur unter einer ge- 
rechten Regierung das Land sflfie Fruchte tragt. 

336. Ein Prinz lafit durch eine Asketenschar die seinem 
Vater geraubten Schatze zurQckholen. 
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338. Ein Prinz erlernt vicr Verse, durch deren Hcrsagen 
er wiederholten MordanschlSgen entgeht. (Ahnlich 373.) 

353. Ein KOnig tbtet grausam alle seine Gcgner und mufi 
deshalb selbst qualvoll sterben. 

358. Ein KOnig laGt seinen kleinen Sohn grausam tOtcn, 
weil seine Frau ihn selbst nicht genug beachtet; da- 
far erleidet er die gebClhrendc Strafe. 

371 (= 428). Ein Prinz kOnntc cincn ihm feindlichen 
KOnig tOten, denkt aber an die Erniahnungcn seiner 
Eltera und verschont ihn. 

378. Ein Prinz, der den Thron bestiegen, verlaBt spSter 
auf den Rat seines Freundes die Welt. 

380. Ein KOnig verbringt mchrere Jahre darnit, den Namcn 
seiner Geliebten zu erraten, bis cs ihm endlich durch 
einen Zufall gelingt. 

391. Ein KOnig, dessen Frau von einem Zauberer verftlhrt 
wurde, vertreibt alle Asketcn aus scincm Reiche, bis 
er von Gott Indra aufgeklart wild. 

396. Ein Kttnig wird durch verschiedenc Gleichnisse zum 
Rechten ermahnt. 

401. Ein uber die von ihm selbst verschuldete Untrcue 
seiner Frau untrdstlicher Kbnig wird gcheilt. 

406. Zwei KCnige verlasscn die Welt; spiitcr gibt der 
altere dem jftngeren ernste Mahnungen. 

408. Vier Konige verlasscn aus verschiedenen Vcranlas- 
sungen die Welt. 

413. Ein Kdnig ehrt vor allem die neuen Soldaten und 
wird dadurch besiegt. 

415. Zum Lohn for eine Spende wird einer in seiner 
nachsten Existenz KOnig; er erfahrt sodann, daB es 
auch seiner Frau ahnlich erging. 

416. Ein KOnig wird von seinem Sklaven getotet; dafOr 
erleidet dieser spater den Tod durch den Sohn des 
Kbnigs, den ein treuer Brahmane aufgeklart hat. 

422. Ein KOnig greift zur Ltige uni seinem Freunde einen 
Vorteil zu verschaften; darum versinkt er in die Erde. 

424. Ein freigebiger KOnig ladt alle Heiligen zum Mahle 
ein und emtet dafilr reichen Dank. 
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b. Hoibeamte (Minister, Hauspriester, 
GroBkaufleute usw.). 

53. Ein Grofikaufmann soil durch Branntwein vergiftet 
werden, doch merkt er den Plan. 

120. Ein Hauspriester, der den Vcrlockungen der Kbnigin 
widerstanden, wird falschlich verklagt; doch stellt sich 
bald seine Unschuld heraus. 

195. Ein Kbnig will cinen untreuen Minister strafen; doch 
wird cr durch den Hinweis auf dessen sonstige Vor- 
ztlge davon abgehalten. 

214. Ein Hauspriester, den sein Kbnig aus dem Lande 
getrieben, kehrt auf eine nur ihm verstandliche Bot- 
schaft desselben zurttck. 

220. Ein Hauspriester, der beim Kdnige verd&chtigt wird, 
vollbringt mit Indras HGlfe die unmbglichstcn Dinge 
um seine Unschuld zu beweisen. 

326. Ein heuchlerischer Hauspriester wird durch die Last 
der von ihm falschlich in Anspruch genommenen 
Blumen fast erdrilckt, bis man ihn wieder davon 
befreit. 

332. Ein zomiger Hauspriester schleudert seine Wagen- 
peilsche auf einen andern; doch fallt sie auf ihn 
zurtlck. 

337. Ein Grofikaufmann entschuldigt sich bei einem As- 
keten filr die Nachlfissigkeit seiner Leute. 

377. Ein Hauspriester tlberzeugt einen KOnig von der 
Nutzlosigkeit der Askese. 

390. Ein Reicher iirgert sich, dafi ein Asket so gute Speise 
erhalten; dafQr wird er bestraft. 

420. Ein ParkwSchter erschicfit wider Willen einen Asketen 
und wird erst nach langer Zeit begnadigt. 

421. Der Hofbarbier eines Kbnigs verlafit die Welt und 
wird bei seiner RQckkchr von ihm hochgechrt. 


c. Brahmanen, Asketen, Einsicdler. 

10. Ein Asket belehrt einen KOnig Qber den Grund seines 
vermeintlichen Mangels an Ehrerbietung. 

31. Ein Tugendhafter beweist vor dem Kbnig seine Tugend. 
41. Ein junger Brahmane kommt durch seinen Leichtsinn 
in schlimme Lagen, aus denen ihn zum Schlusse sein 



Lehrer befreit; nach anderem Bericht kommt er in die 
Hdlle. (Vgl. 82, 104, 369.) 

43. Ein Einsiedler, der eine Schlange aufzicht, wird von 
ihr gebissen und muB sterben. Ahnlich i6r und 197, 
wo ein Elefant die Stelle der Schlange vcrtritt 

48. Ein Brahmane lafit Gold vom Himmel regncn und 
findet darauf durch Rauber seinen Tod. 

49. Ein neidischer Asket veranlafit die Hinausschicbung 
einer Verheiratung, die deshalb uberhaupt nicht mehr 
zu stande kommt. 

66. Ein Asket Uberrascht die Kbnigin und vergeht sich 
mit ihr; docli kommt er spftter wieder zur Besinnung. 
(Ahnlich 251, 431.) 

71. Ein junger Brahmane steht zu spat auf und sammelt 
daher nur feuchtes Holz, wodurch die andern gestOrt 
werden. 

76. Ein Asket halt durch scin Wachen cine Rauberschar 
fern. (Vgl. 414.) 

81. Die Schuler eines Asketen werden berauscht gemacht 
und sehen zu spat ikre Schuld ein. 

84. Ein Brahmane setzt auseinander, was das Wcrtvollste 
auf der Welt sei. 

86. Ein Brahmane m6chte untersuchcn, ob Tugend Oder 
Wissenschaft grOBern Wert habe und stiehlt deshalb 
einige MQnzen. Aus seiner Behandlung erkennt er, 
dafi die Tugend k&her steht. (Ebenso 290, 330, 362.) 

87. Ein Asket beweist einem Brahmancn, daB man auf 
able Vorzeichen nichts geben dQrfe. 

89. Ein Asket unterschlagt einen Schatz, bringt aber 
einen Grashalm zurQck, der an seinem Gewande ge- 
blieben. 

94. Ein Weiser beweist die Unnbtigkeit der Askese. 

99 u. ioi. Ein toter Weiser kehrt auf die Erde zurflek 
um die Worte seines Schulers zu bekrSftigen. (Ebenso 
x 35 -) 

117. Ein Asket schlagt im Zorne einen Tadler nieder. 

123. Ein junger Brahmane bringt einmal einen passenden 
Vergleich, zeigt aber dann, daB er nichts versteht. 

126. Ein betrOgerischer Brahmane wird von einem Schmied 
Uberlistet, daB er sich die Nasc spaltet. 

144. Einem Einsiedler, der Gott Agni verehrt, wird der 
zum Opfer bestimmte Ochse gestohlen, worauf er den 
Gdtterdienst aufgiebt. (Ahnlich 162.) 
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150. Ein junger Brahmane belcbt durch einen Zauber- 
spruch einen toten Tiger, der ihn dafQr zerreifit. 

163. Ein junger Brahmane erlernt eine Kunst in ciner ein- 
zigen Nacht um ein Amt bei seiner Familie zu er- 
halten. 

166. Ein Weiser beweist einem Brahmanen, dafi es keine 
reinen Orte zum Verbrennen der Leichname gebe. 

169. Ein Asket lehrt, dafi es Pflicht sei die anderen zu lieben. 

171. Infolge eines Mifiverstandnisses der Leute kommt ein 
Mann dazu, dafi cr die Welt verlafit. 

179. Ein junger Brahmane nimmt erst bei starkstem Hunger 
von einem Angehdrigen der untersten Kaste Nahrung 
an, schamt sich aber dann derart, dafi er nicht mehr 
unter die Mcnschen gcht. 

1S0. Ein Weiser beweist, dafi es auf die Grtifie ciner 
Gabe nicht ankommt. 

203. Ein Asket lehrt, wie man sich durch Liebesbctatigung 
Sicherheit vor wilden Tieren verschaffen kOnne. 

2ii. Ein dumrner alter Brahmane lernt ein Jahr an einer 
Strophe und sagt sie doch falsch her. 

213. Zwei Asketenscharen koramen in einen Streit, den der 
Kdnig begUnstigt. Darauf versdhnen sich iene, der 
Kdnig aber erhalt die gebOhrende Strafe. 

235. Ein Asket weist die Einladung eines Reichen bei ihm 
zu bleiben zuruck. 

238. Ein Brahmane lehrt seinen SchQlern das eine Wort, 
das alles umfafit. 

244. Ein Asket, der gem disputiert, wird beschamt. 

245. Ein Lehrer beschamt seine SchOler, die sich weiser 
dunken als er. 

246. Fin Asket weist den Vorwurf der absichtlichen Tdtung 
von Tieren zuruck. 

279. Ein junger Brahmane verjagt cine Schakalin, die es 
gut mit ihm meint, und folgt einem Kranich, der ihn 
in sein Verderben fQhrt. 

287. Ein Jflngling wird Asket, weil er einsieht, dafi man 
sich nur durch Tadelnswertes Lob erwirbt. 

289. Ein Brahmane befreit einen Kdnig und erhielt von 
ihm fQr seine Familie verschiedene Gaben. 

293. Ein kranker Brahmane nimmt sich vor die Welt zu 
verlassen und fahrt diesen Vorsatz nach seiner Ge- 
nesung auch aus. 

305. Ein junger Brahmane besteht eine Probe und erhalt 
dafUr die Tochter seines Lehrers. 



310. Ein Asket laBt sich durch einen ihm befreundeten 
Kdnig niche zurQckhaltcn, sondern kchrt in die Ein- 
samkeit zurQck. 

3x2. Ein junger Asket treibt in seiner Ungeduld soinen 
Vater zu raschcrem Gehen an, erreicht aber das 
Gegenteil. 

323. Ein Asket halt lange mit seiner Bittc zurQck und er- 
klart auch, warura. 

324. Ein tOrichter Asket weicht einem Widder nicht aus 
und wird von ihm verwundet. 

344. Ein Asket vcrlangt von jungeu Leuten einen Eid, daB 
sic seine FrOchte nicht gestohlen haben. 

348. Ein alter Asket halt seinen Sohn durch GQte davon 
ab einem Madchcn in die Welt zu folgen. (Ebenso 
435 ) 

352. Ein Sohn heilt seinen allzubelrubten Vater von scinem 
Schmerz. (Ahnlich 372, 410.) 

356. Ein Brahmane, dcr den Leuten wider ihren Willen 
Ermahnungen gibt, wird von dieser Sucht gcheilt. 

376. Ein Asket, der bcim KOnig viel gilt, wird von einem 
Schiffer mifihandelt; dieser wird dafQr bestraft. 

377. Ein BrahmanenjOngling unterliegt im Wortgefecht 
einem Vertreter der niedrigsten Kaste. 

402. Ein alter Brahmane wird von einem Weisen aber die 
Lebensgefahr aufgeklart, in der er schwebt. 

403. Ein Asket zeigt, daB man um nichts bitten solle. 

423. Ein der Sinnlichkeit verfallener Asket wird von seinem 

Meister nach mancherlei Versuchen auf den rechten 
Weg gebracht. 

425. Ein junger Brahmane, den seine Geliebte schlecht 
behandelt, verlaBt die Welt und lafit sich durch nichts 
bewegen, zu seinem frQheren Leben zurackzukehren. 

432. Ein junger Brahmane, der sich gut auf Spurcn ver- 
steht, wird durch das immer wiederholte Drangen 
des Kbnigs dazu gebracht diesen selbst als Dieb zu 
nennen, worauf er dessen Nachfolger wird. 

433. Ein Asket will in seiner Verlicbtheit Tieropfer dar- 
bringen, besinnt sich aber noch rechtzeitig auf das 
Unrechte seines Tuns und verzichtet auf die Prinzessin. 
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d. Vertreter nicdercr Hasten, 
ErzShlungen ohne nahere Bezeichnung des Staudes. 

2. Eine dem Verderben ausgesetzte Karawane wird durch 
den Fuhrer gerettct. 

3. Ein Kaufmann geht infolge seiner Falschheit eines 
grofien Gewinnes verlustig, wahrend ein anderer ihn 
durch Aufrichtigkeit erlangt. 

4. Ein Armer, der eine tote Maus gefunden, verkauft 
sie und kommt durch kluge Ausnfltzung des Geldes 
allmahlich zu Reichtum. 

5. Ein Schatzer, der in seiner Bestecblichkeit sein Amt 
falsch ausubt, wird abgesetzt. 

39. Ein Sklave sagt seinem jungen Herrn nicht, wo ein 
Schatz vergraben ist, bis es dieser doch merkt. 

44. Ein Mann will auf dem Kopfe seines Vaters eine 
Macke umbringen und tOtet dabei seinen Vater. 
(Ebenso 45 von einer Sklavin und ihrer Mutter.) 

47. Ein Kaufmannslehrling verdirbt den Branntwein, in- 
dem er Salz hineinschQttet. 

48. Nachdem von einer Rauberbande nur noch zwei 
Obriggeblieben sind, tbten diese einander in ihrer Hab- 
sucht. 

54. Ein KarawanenfOhrer warnt seine Lcute vor dem Ge- 
nusse unbekannter FrQchte. (Ebenso 85.) 

56. Ein grofier Goldhaufe wird mit Leichtigkeit von einem 
fortgetragen, nachdem er in vier Teile getcilt ist. 

59. Ein Trommelschlager lockt trotz der Warming eines 
andern durch seinen Larm die Rauber an. (Ebenso 
60 ein Muschelblaser.) 

70. Ein Mann wird durch die Erinnerung an seinen Spa- 
ten immer wieder dem Asketenleben entfremdet, bis 
er ihn endlich ins Wasser wirft. 

78. Ein Gciziger wird auf drastische Weise von seinem 
in einen Gott verwandelten Vater gcheilt. 

79. Ein Dorfvorsteher, der sich mit Raubern zusammen- 
getan hat, wird seiner Schlechtigkeit QberfUhrt. 

80. Ein tQchtiger Bogenschatze, der sehr klein ist, ver- 
bindet sich zu seinen Taten mit einem grofien, starken 
Mann, der sich aber bei gegebener Gelegenheit feige 
zeigt. 

83. Der Freund eines Reichen, den dieser trotz seines 
UnglOcksnamens nicht aufgibt, rettet ihm durch seine 
Wachsamkeit sein Haus. 

Dutoit, Jmt»kam. 111. 


U 
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90. Ein Undankbarer, der trotz gutcr Gelcgenheit die 
Wohltat nicht vcrgilt, wird dafQr bestraft. (Ebenso 
3 6 3 -) 

91. Ein Spieler verschluckt oft einen Wdrfel um nicht 
zu verlieren. Dabei vergiftet er sich einmal. 

92. Ein Landmann, der im Verdacht steht einen Schmuck 
gestohlen zu haben, zeigt den Grofikaufmann an, 
worauf allmShlich noch der Hauspriester und eine 
Dime mit ihra ins Gefangnis konimen , bis ihre Un- 
scbuld offenbar wird. 

97. Ein Jangling, der mit seincin Namen unzufrieden ist, 
merkt endlich, daB es auf den Namen nicht ankorame. 

98. Ein betrOgerischer Kaufmann versteckt scinen Vater 
in cinem Baunie, damit der andere dessen Wortc als 
Winke einer Gottheit auffaBt. Doch wird die List 
entdeckt. 

102. Ein Gartner stellt die Keuschheit seiner Tochtcr auf 
cine Probe, die dicse glanzend bestcht. (Ebenso 217.) 

109. Wcgen seiner Furcht vor Raubern becilt sich ein 
Kaufmann schr beim Heimweg. 

125. Ein Skiave gibt sich in der Fremde for den Sohn 
seines Hcrm aus und bekommt dadurch eine reiche 
Frau. Sein Herr verzeiht ihm, macht aber zuglcich, 
dafl er nicht zu QbermQtig wird. (Ebenso 127, nur 
mit ver 3 ndcrtem Schlusse.) 

131. Ein Mann schenkt seinem in Armut geratenen Freund 
die Halfte seines Besitzes; doch zeigt sich dieser un- 
dankbar, als den ersteren das glciche Schicksal trifft. 

139. Ein habgicrigcr Fischer crleidet in seiner Gewinnsucht 
doppelten Schaden. 

147. Ein Armer stiehlt etwas fOr seine Frau, wird ertappt 
und soil sterben. Dabei bekQmmert ihn aber nur, 
was seine Frau von ihm denkt. (Ahnlich der SchluB 
bei 34, 297.) 

186. Ein Mann verschafft sich auf betrugerische Wcise 
von Asketen drei Wundergaben, ein Beil, eine Trom¬ 
mel und einen Molkentopf, und erwirbt sich dadurch 
ein Kdnigreich. 

186. Ein Gartner macht auf Wunsch eines Kdnigs einen 
Baum mit sOBen FrQchten bitter. 

199. Ein Dorfvorsteher, der sich mit einer Frau vergeht, 
wird von deren Mann Qberfuhrt. 

200. Bei der Wahl eines BrSutigams erhalt ein Tugend- 
hafter den Vorzug. 
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201. Erst nach alien mOglichen AusflQchten seiner Frau 
erkampft sich ein Mann das Asketenleben. 

218. Ein Mann sagt, die ihm anvertrauten Pflugscharen 
seien von Mausen gcfressen worden; der andere aber 
entfQhrt des ersteren Sohn und behauptet, ein Habicht 
habe ihn geraubt. 

231. Ein SchGler will vor alleniVolke seinen Meister uber- 
treffen, findet aber dabei den Tod. (Ahnlich 243.) 

232. Eine Kaufmannstochtcr entflieht mit einem Buckligen, 
weil sie dessen Buckcl fQr eine besondere Auszeich- 
nung halt. 

256. Kaufleutc finden einen Schatz, graben aber in ihrer 
Ungenugsamkeit weiter, bis sie von Schlangen getdtet 
werden. 

257. Einem treuen Diener wird alles MOgliche nachgesagt; 
aber es gelingt ihm doch sich zu rechtfertigen. 

261. Von mehrcren jQnglingen, die um Lotosblumen bitten, 
erhalt sic der, dcr die Wahrheit sagte. 

265. Ein Wachter rettet durch seine Tapferkeit allein eine 
ganze Karawane. 

276. Bei tugendhaften Leuten, die ihre Fehler schildern, 
leuchtet daraus erst recht ihre Tugend hervor. 

284. Ein gewbhnlicher Mann findet einen GlQckshahn; 
trotzdem komnit dieser an den, der ihn verdient. 

291. Ein Verarmter erhalt einen GlQckstopf, der ihm alle 
WQnsche erfullt, zerbricht ihn aber im Rauschc. 

315. Einige jQnglinge erhalten ihre Gaben cntsprechend 
ihrer Bitte. 

317. Es wird bewiesen, dafi kein Grund besteht die Totcn 
zu betrauem. (Ahnlich 328, 354.) 

318. Eine Dime verliebt sich in einen Rauber und bewirkt 
seine Freilassung; doch spater verlafit er sie. (Ahn¬ 
lich 419, jedoch mit anderem SchluS.) 

367. Ein Arzt verleitet um sich Geld zu verdienen einen 
Knaben, dafi er eine Schlange anfafit. Doch findet 
der Arzt dabei selbst den Tod. 

368. Fortsetzung davon. Der Knabe wird beschuldigt 
am Tode des Arztes schuld zu sein, beweist aber 
seine Unschuld. 

387. Ein Schmied erringt sich durch ein Kunstwerk die 
Tochter des Schmiede-Altesten. 

390. Ein Mann, der den Besitz seines Brudcrs verwaltet, 
tOtet seinen Neffen um selbst dessen Gater zu er¬ 
halten. 


44 * 



421. Ein Armer stirbt infolge seines freiwilligen Fastens 
und wird dafQr in seiner nachsten Existenz KOnig. 

421. Ein Arraer will in der Gluthitze ein kleines Geldstuck 
von weit ber holcn und steht erst dann davon ab, als 
ihm der Kdnig die Halfte seines Reiches vcrspricht. 


e. Frauen in ihrer Treue Oder Untreue. 

61. Ein JQngling stellt die alte Frau seines Lehrers auf 
die Probe um zu sehen, ob die Frauen lasterhaft sind. 
Die Alte zeigt sich lasterhaft und stirbt aus Ent- 
tauschung. 

62. Selbst einem M&dchen, das immer im Hause eingc- 
sperrt ist, darf man nicht trauen. Als es sich end- 
lich zur Feuerprobe bereit erklart, lafit es sich zuvor 
von seinem Buhlen anfassen, damit es sich der Probe 
nicht unterziehen mufi. 

63. Ein Madchcn verfQhrt cinen Asketen, der cs gerettet; 
dann verrat es diesen an einen Rauberhauptmann, 
der sich jedoch von der Schlechtigkeit des Madchens 
Uberzeugt und es tOtet. 

64 u. 65. Als Ursache der Launenhaftigkeit einer Frau 
stellt sich ibre Untreue heraus. 

67. Eine Frau, die zwischcn ihrem Gatten, Sohn oder 
Bruder wahlen soli, entscheidet sich fUr ihren Bruder. 

106. Ein JQngling wird von einem Weibe, in das er ver- 
liebt ist, so lange geplagt, bis er zu seinem Lehrer 
zurQckkchrt. 

108. Eine Hafiliche wird wegen ihrer Sittsamkeit zur K0- 
nigin gemacht. 

120. Ein Hauspriester widersteht der Versuchung der Ko- 
nigin und wird deshalb von ihr bei ihrem Gatten 
verklagt. 

130. Eine Frau, die ihren Mann betrQgt, wird durch eine 
List gebessert. 

185. Seitdem ein JQngling eine Frau genommen hat, kann 
er nichts mehr studieren. 

193. Ein Prinz, der seiner Frau zu liebe alles getan hat, 

, wird von ihr mit einem KrQppel verraten. Er entgeht 

ihren Anschlagen und straft sie spatcr in entsprechen- 
der Weise. 

194. Ein treues Weib rettet seinen Mann, der von dem 
KOnige falschlich des Diebstahls beschuldigt wird. 
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2i2. Eine Frau, die gcradc ihrem Liebhaber Speise vor- 
setzt, wird von ihrem Manne ertappt und Qberfflbrt. 

263. Ein Prinz, der von einem- Madchen verfohrt wurde, 
wird verbannt. Als seine Frau auch noch einen Ein- 
siedler vcrftihren will, jagt er sie fort. 

306. Eine Kdnigin will in ihrem Stolze die Fruchte nicbt 
mehr kennen, die sie frQher selbst auf dem Kopfe 
getragen. 

378. Ein Bogenschutze besiegt eine Rauberschar und will 
gerade den Hauptmann tdten, als seine Frau ihn an 
dicsen verrat, so daB er sterben mufi. 

386. Eine KOnigin will das Geheimnis ihres Gatten heraus- 
bringen, selbst als sie erfahrt, daB es ihm das Leben 
kostet. 

401. Ein uber die Untreue seiner Gattin untrOstlicher 
Kanig wird durch den Hinweis auf deren Unwert 
geheilt. 

408. Die Frau eines Tdpfcrs, der die Welt verlassen 
mOchte, |wird ohne sein Wissen selbst Asketin und 
zwingt ihn so bei seinen Kindern zu bleiben. 

411. Die alte Frau eines jungen Mannes gibt vor, sie 
habe auf seinem Kopfe ein weiBes Haar gefunden. 
Doch erreicht sie damit nur, dafi er die Welt verlaBt. 


HI. Tierfabeln. 

a. Affen. 

20. Auf den Rat eines klugen Affen trinken seine Ge- 
nossen in einem Teiche das Wasser so, daB der dort 
wohnende Damon keine Macht Qber sie erlangt. 

46. Affen reiBen junge BSume aus der Erde um die 
Wurzeln zu begieBen und zerstdren sie auf diese 
Weise. 

57. Ein Affe kommt in die Gewalt eines Krokodils; doch 
macht er sich durch List wieder frei. (Ebenso 208, 
224, 342.) 

58. Ein alter Affe ist neidisch auf seinen Sohn und 
mfichte ihn tOten; doch gelingt ihm dies nicht. 

92. Eine Affin, die einen Schmuck gestohlen, wird Qber- 
listet. 
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173- Ein friercnder AfFc zieht ein Asketengewand an; doch 
vertreibt ihn ein Einsiedler von seinem Feuer. (Eben- 
so 250.) 

174. Ein undankbarer Affc verhOhnt und besudelt noch 
obcndrein seinen Wohltater. (Ahnlich 113.) 

175. Ein Affc stellt sicb, um dadurch einen Vorteil zu 
erlangen, als betc er die Sonne an. 

176. Einem Affen, der eine Hand voll Erbsen gestohlen, 
fallt eine zu Boden; darauf wirft cr alle wcg um 
sich die eine zu holen. 

177. Ein Affc rettet seine in Not befindlichen Genossen, 
indem er ein Dorf anzOndet. 

219. Ein Affe berichtet seinen Genossen schr abfallig Qber 
das Treiben der Menschen. 

222. Zwei Affen opfern sich umsonst for ihre alte Mutter 
auf. 

249. Ein Affe, den sein Herr schlecht behaudelt, cntflicht 
und kehrt trotz seiner Bitten nicht mehr zu ihm 
zurGck. 

273. Ein frecher Affc wird endiich von einer SchildkrOte 
fGr seine Keckheit empfindlich gcstraft. 

278. Ein Affe, der einen gutmutigen Bdffcl schlecht be- 
handelt, findet seinen Tod, als er cs einem bOsartigen 
cbenso macht. 

298. Ein Affe wird von einem andern Qberlistet und geht 
dadurch seiner Wohnung verlustig. 

299. Ein Affe wild von bCsen Asketen verdorben, wendet 
sich dann aber wieder von ihnen ab. 

321. Ein Affe, der sich von einem Vogel verspottet glaubt, 
zerstOrt dessen Nest. 

407. Ein edler Affe rettet seine Genossen und opfert for 
sie sein Leben. 


b. LSwen, Tiger, Panther. 

17. Ein Lowe streitet mit einem Tiger darQber, wann die 
kohle Zeit sei. 

93. Ein LOwe, der in ein Gazellenweibchen verliebt ist, 
findet durch die List des Jagers den Tod. 

172. Schreiende LOwen verstummen aus Scham, als auch 
der Schakal zu schreien beginnt. 

188. Ein LOwe wamt seinen Bastardsohn sich durch 
seinen Schrei zu verraten. 
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308. Ein LOwe lafit sich von einem Vogel einen Knochen 
aus dem Halse ziehen, gibt ihm aber keine Belohnung 
dafOr. 

397. Ein Ldwc stiehlt auf den Rat des Schakals ein RoB 
des Kttnigs und findet dabei seinen Tod. 

426. Ein Panther verstellt einer Ziegc die Flucht und tOtet 
sie trotz aller Entschuldigungen. 

488. Ein Lowe und ein Tiger rfichen den Tod eines ihnen 
befreundeten Rebhuhns an dessen Mdrder. 


c. Schakale, Hunde, Wtflfe, Katzen. 

22. Ein kluger Hund rettct seine Genossen, die des Dieb- 
stahls verdachtigt sind, durch Erraten der wahren 
Schuldigen. 

113. Ein Schakal laBt sich von einem Brahmanen retten 
und besudelt ibn zum Dank dafQr. (Ahnlich 174.) 

128. Ein Schakal, der sich heilig stellt um Vorteil daraus 
zu ziehen, wird entlarvt. (Ahnlich 129, 236, 384.) 

137. Vier Katzen lassen sich durch eine Maus mit Fleisch 
versorgen, gehen aber dann durch deren List zu 
grundc. 

142. Ein Schakal entgeht durch seine List den Spitzbuben. 

J43. Ein Schakal, der einem LOwen dient, mOchte in Cber- 
schatzung seiner Kraft einen Elefanten tdten, findet 
aber dabei seinen Tod. (Ahnlich 204, 335.) 

148. Ein Schakal kriecht in einen tolen Elefanten hinein 
um ungestdrt frcssen zu kbnnen, kommt aber fast 
nicht mehr hcraus. 

157. Ein Schakal rettct einen Ldwen und wird von diesem 
trotz des Einspruchs dcr Lowin dafQr reich bclohnt. 
(Ahnlich 259, 302.) 

241. Ein Schakal wird, trotzdcm er einen Zauber anwen- 
det, von einem Weisen vertrieben. 

242. Ein Hund, der von seinem Besitzer verkauft wurde, 
geht bei Nacht seinem neuen Herrn durch. 

294. Ein Schakal lobt heuchlerisch eine Krahe um von 
ibr etwas zu erhalten. (Umgekehrt 295.) 

300. Ein Wolf mOchte sich bei einer Hungersnot heilig 
stellen, besteht aber die Probe nicht. 

349. Ein Schakal zerstdrt durch Verlcumdung die Freund- 
schaft zwischen Lbwen und Tiger, die sich darauf 
gegenseitig toten. (Ahnlich 361, aber mit anderem 
Schlufi.) 
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383. Eine Katze bietet sich einem Hahn als Gattin an um 
ibn zu fangen; aber dieser merkt die List. 

400. Ein Schakal wird von zwei Fischottern als Schieds- 
ricbter bei der Teilung einer Beute angerufen und 
nimmt dabei den besten Tcil far sich in Anspruch. 

437. Ein Schakal mbchte eine Ziegc in seine Gcwalt briu - 
gen; doch erkennt diese die List. 


d. Pferde, Esel. 

23. Ein edles RoB halt trotz seiner Verwundung im 
Kampfe aus, bis der Sieg erfochten; dann stirbt es. 
(Ebenso 24.) 

25. Ein edles RoB meidet den Ort, wo ein gewOhnliches 
Pferd gebadet. 

183. Die edlen Rosse vertragen einen starken Trank, von 
dem die Esel berauscht werdcn. 

184. Ein edles Pferd nimmt die Unart seines Wachtcrs 
an; erst nach dessen Entfernung wird es wieder 
brauchbar. 

189. Der Esel in der Lbwenhaut. 

254. Ein edles RoB, das eine gute Alte aufgezogen, wird 
wegen seiner Vorzuge das LeibroB des Kdnigs. 

266. Ein Eselin verliebt sich in ein edles Pferd. Dieses 
mbchte aus Mitleid ihr zu Gefallen sein; doch als sie 
es anfanglich scheinbar zurQckstOfit, wendct es sich 
verletzt von ihr ab. 


e. Elefanten. 

26. Ein Elefant lernt von Raubern Boses und wird erst 
geheilt, als er von andern Gutes hbrt. 

27. Ein Elefant schliefit mit einem Hunde so enge Freund- 
schaft, dafi er nach dessen Verkauf untrbstlich ist 

72. Ein Elefant fahrt einen Verirrten aus der Wildnis; 
zum Danke dafur sSgt dieser ihm alle Zahne ab. 

105. Ein Elefant reiBt sich aus Angst beim Dressieren los 
und lauft davon. 

122. Ein KOnig ist auf die Kunst seines Leibelefanten 
neidisch und mOchte ihn verderben; doch dieser voll- 
fuhrt alle ihm aufgetragenen gefahrlichen Kunststflcke. 

156. Ein Elefant stattet seinem Wohltater durch die Tat 
Dank ab. 
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182. Ein Kampfelefant will den Mut verlieren, wird aber 
wieder zur Tapferkeit zurilckgefUbrt. 

221. Ein Heuchler, der in der Maske eines Asketen Ele- 
fanten totet, wird von einem klugen Elefanten entlarvt. 

227. Ein Elefant lauft aus Ekel vor einem Mistwurm davon. 
Als dieser sich aber rOhmt ihn besiegt zu haben, tdtet 
er ihn auf eine verachtliche Weise. 

267. Ein Elefant wird von einem Riesenkrebs gepackt, 
aber durch die List seines Weibchens befreit, worauf 
er den Krebs zertritt. 

357. Ein Elefant zertritt die Jungen einer Wachtel und 
wird daftlr von ihr im Verein mit anderen kleinen 
Tieren getatet. 


i. Ochsen, Kamele, Widder, Ziegen. 

18. Ein Widder freut sich, dafi er sterben soil, und findet 
auch trotz aller GegenbemUhungcn den Tod. 

28. Ein Ochse leistet bei barschen Worten nichts, aber 
bei freundlicher Behandlung ist er stark. 

29. Ein Ochse verrichtet um cine Summc, von der er 
nichts nachlafit, eine Arbeit bis zur Ermattung. 

30. Ein Rind ist ncidisch auf einen Eber, der besser ge- 
fQttert wird, bis es hOrt, dafi dies nur geschieht, weil 
der Eber geschlachtet werden soli. (Ebenso 286.) 

409. Ein Kamel, das sich Verdienste erworben, koinmt 
nach langer VernachlSssigung wieder zu Ehren. 

437. Eine Ziege entgeht durch List dem Anschlag eines 
Schakals. 


g. Gazellen. 

11. Eine Gazelle verliert die meisten aus ihrer Schar, 
wahrend eine andere ihre Genossen durch Achtsam- 
keit behalt. 

12. Das Haupt einer Gazellenherde gibt sich fur die 
andern zum Opfer hin, wird aber begnadigt. 

13. Ein Gazellenbock wird in seiner Licbestollheit vom 
Jager getdtet. 

14. Eine scheue Gazelle wird allmahlich vertraut gemacht 
und endlich gefangen. 

15. Eine Gazelle, die in ihrer Tragheit die Listen nicht 
gelemt hat, wird gefangen. 
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i6. Eine kluge Gazelle, die sich in der Schlinge gefangen, 
kommt durch ihre Kenntnis der Listen wieder frei. 
21. Eine Gazelle entgeht der List dcs Jagcrs. 

206. Eine Gazelle, ein Specht und eine SchildkrOtc retten 
einander aus Todesnot. 

359. Ein treues Gazellenweibchen veranlafit durch ihre Auf- 
opferung den Jager ihren Gatten frei zu lasscn. 


h. Andere SSugetiere. 

73. Eine Ratte sowie eine Schlange und ein Papagei 
zeigcn sich dankbar gegen ihren Retter. 

124. Die Tiere des Waldes versorgen einen Asketen, der 
sie getrankt hat, mit Nahrung. 

153. Ein Eber mdchte mit einem Ldwcn kampfen und er- 
regt absichtlich den Eke! des LOwen, so dafi diescr 
das Feld rSumt. 

165. Ein Ichneumon blcibt auch nach seiner VersOhnung 
mit einer Schlange noch mifitrauisch gegen dieselbc. 

283. Einem Eber gelingt es durch Klugheit uber einen 
Tiger Herr zu werden. 

285. Die Eber wollen einen Kristall durch Reiben trQbe 
machen; doch erreichen sie damit das Gegenteil. 

316. Ein Hase bietet sich selbst dem als Asket verkleideten 
Gott Indra als Speise an. 

322. Ein furchtsamer Hase meint bei einem leichten Ge- 
rausch, die Welt gehe unter. 

388. Ein Schwein bezaubert den KCnig so durch seine 
Klugheit, dafi er es zum Mitregenten macht. 


i. Raubvdgel, Krdhen. 

42. Eine Krahe findet durch eine Taube Eingang bei 
einem Koch; als sie dort aber Fleisch zu stehlen ver- 
sucht, wird sie getbtet. (Ahnlich 274, 275, 375, 395.) 

140. Eine Krahe hat einen Hauspriester besudelt; deshalb 
rat dieser Krahenfett als Mittei gegen Brandwunden 
an und bewirkt dadurch, dafi die Krahen getOtet wer¬ 
den. (Ahnlich 404 von den AfFen.) 

146. Eine Krahe, die ertrunken ist, wollen ihre Genossen 
durch Austrinken des Meeres retten. 

164. Ein Geier stiehlt aus Dankbarkeit andern ihre Habe 
und bringt sie seinem Wohltater. 
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204- Eine Krahe, die das Meer nicht kcnnt, mflchte Fische 
fangen und ertrinkt dabei. (Ahnlich 210 von dem 
Specht.) 

226. Eine Eule wird bei Tage von den Krahen verfoigt. 

270. Die Eule soli Kbnigin der Vogel werden, doch ist 
die Krahe dagegen. Daher kommt die Feindschaft 
zwischen beiden. 

292. Eine Krahe, die fiir ihre Kbnigin eine Speise stehlen 
will, wird dabei gefangen, aber wieder freigelassen. 

331. Eine Krahe brQtet ein Kuckucksei aus, tbtet aber den 
jungen Kuckuck, als dieser sich durch seinen Schrei 
verrat. (Vgl. 188.) 

339. In einein Lande wird eine Krahe hochgeehrt; doch 
hbrt dies auf, als ein Pfau dorthin kommt. 

381. Ein Geier fliegt trotz der Warnung seines Vaters zu 
hoch und kommt um. (Ebenso 427; vgl. auch 255.) 

394. Die Krahe fragt die Wachtel nach der Beschaffcnhcit 
ihres Futters, um auch so schbn zu werden wie sie. 
(Ahnlich 434 von der Goldgans.) 

399. Ein Geier fangt sich in einer Schlinge, wird aber 
wegen seiner edlcn Gesinnung wieder freigelassen. 


k. Andre Vflgel (Pfau, Rcbkuhn, Wachtel, 
Papagei, Schwan). 

32. Ein Pfau entblbfit sich beim Tanzen und erhalt darum 
die Tochter des VogelkOnigs nicht. 

33. In ibrer Eintracht cntgehen die Wachteln dem Jager; 
als sie aber streiten, fallen sie in seine Hand. 

35. Eine noch nicht flOgge Wachtel entgeht durch ein 
Wunder einem Waldbrand. 

36. Ein klugcr Vogel rettet sich vor einem ihm fOr die 
Zukunft drohenden Brande. 

37. Ein Affe, ein Elefant und ein Rebhuhn untersuchen, 
wer von ihnen der alteste ist. Dabei stellt sich das 
hbhere Alter des Rebhuhns hcraus. 

38. Ein Kranich, der vorgibt die Fische retten zu wollen, 
frifit sie auf, bis ihm ein Krebs den Hals abscbneidet. 

115. Ein Vogel wamt in seiner Gier andere vor dem Bc- 
treten der Strafie, findet aber dort selbst den Tod. 
(Ahnlich 296.) 

117. Ein Rebhuhn verrat sich durch sein Geschrei selbst 
dem Jager. 
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118. Eine Wachtel befrcit sich aus dem Kafig durch Ver- 
schmahung von Speise und Trank. 

119. Ein Hahn, der imraer zu frQh kraht, wird getOtet. 

133. Kluge Vogel retten sich vor dem Feuer. 

136. Ein nach seinem Tode in eincn Goldschwan verwan- 
delter Mann unterstUtzt seine Familie mit seinen Fe- 
dern, bis ihn ihre schlechte Behandlung vertreibt 

145. Zwei Papageien sollen Qber die Treue einer Frau 
wachen, entgehen aber nur mit Muhe dem Tod. 
(Ebenso 198.) 

159. Ein edler Pfau wird mit Hdlfe eines Pfauenweibchens 
gefangcn. 

160. Dcr Sohn eines edlen Schwans und cincr Krahe zeigt 
sich frech und wird deshalb von seinem Vater ver- 
stoBen. 

168. Eine Wachtel, die ein Habicht gefangen hat, kommt 
durch List wieder frei. 

187. Zwei edle Schwane verschniahen es mit einem Scha- 
kal zu reden. 

209. Ein klugel Vogel lafit sich von einem Jager nicht 
Qberlisten. 

255. Ein den Weisungen seines Vaters ungehorsamer Pa- 
pagei ertrinkt. (Ahnlich 381, 427.) 

281. Ein Papagei erhalt durch seine Klugheit eine schwer 
zu erlangende Frucht. 

319. Ein Rebhuhn wird als Mittel zum Vogelfang benutzt 
und macht sich VorwQrfe darQber. 

343. Ein Reiherweibchen veranlafit aus Rache den Tod 
zweier Kdnigssfthne. 

429 u. 430. Ein Papagei, der seinem Wohnorte treu ist, 
wird von Indra auf eine Probe gestellt, die er auch 
besteht. 

438. Ein kluges Rebhuhn erlernt vom ZuhOren die Veden 
und tritt nach dem Tode des Lehrers an seine Stelle. 


1. Andre Tiere (Schlangen, Krokodile, 
Schildkrfiten, Fische, Krebse). 

34. Ein Fisch, dcr gefangen ist, macht sich in seiner 
Verliebtheit nur Gedanken darQber, was sein Weib- 
chen von ihm denkt. (Ebenso 216; ahnlich 147, 297.) 
69. Eine Schlange lafit sich nicht zwingen das verspritzte 
Gift wieder in sich einzusaugen. 
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75 - Ein tugendhafter Fisch fQllt durch seine Wundermacht 
wieder die ausgetrockneten Teiche. 

114. Ein Fisch rettet seine Genossen durch eine List 

138. Eine Rieseneidechse entgeht durch ihre Klughcit dem 
Anschlage eines falschen Asketen. (Ebcnso 129, 236, 

384.) 

141. Die Freundschaft einer Rieseneidechse wird einem 
Chamaleon JSstig, das sie dem Jager verr&t 

178. Eine SchildkrOte findet infolge ihrer Tragheit den 
Tod. (Ahnlich 345.) 

205. Zwei Fische streiten sich um ihre SchOnhcit; doch 
die Schildkrbte erkennt sich selbst den Preis zu. 

215. Eine SchildkrOte lafit sich von zwei Schwancn durch 
die Luft tragen; dabei Offnet sie das Maul und fallt 
herab. 

233. Ein Krokodil friBt die Fische, die sich auf ein be- 
stimmtes Zeichen versammeln, bis es getbtet wird. 

239. Eine von ihren Feinden bedrangtc Schlange klagt 
einem Frosch ihre Not; doch sagt ihr dieser, sie babe 
es nicht anders verdient. 

389. Ein Krebs tbtet eine Krahe und eine Schlange, die 
einen Landmann verderben wollen. 




Druckfehlerverzeichnis. 

Aufier einigen Interpunktionsversehen (Anfilhrungs- 
zeichen, ; statt :) sind besonders folgende Stellen zu 
verbessern: 

S. 7, Z. 16 v. o. lies Schutzgottheit statt Schutgottheit. 
S. 57, Z. 9 v. u. lies fUrwahr statt fuhrwahrJ 
S. 59, Z. 7 v. u. lies Spendung statt Sendung. 

S. 59, Z. 6 v. u. lies hatte statt hiitte. 

S. 167, Z. 2 v. 0. lies und statt uud. 

S. 169, Z. 2 v. u. lies 282 statt 252. 

S. 195, Z. 14 v. 0. lies Cullanandaka-Jataka 6 ) und im 
V evafiya-Jataka 6 ). 

S. 2ii, Z. 2 v. u. lies Subahu statt Suhahu. 

S. 230, Z. 1 v. u. lies DIghayu statt Dlghaya. 

S. 329, Z. 7 v. u. lies Monch statt Mduch. 

S. 341, Z. 5 v. 0. lies Begebenheit statt Begenheit. 

S. 409, Z. 6 v. o. lies verdorben statt verborben. 

S. 415, Z. 16 v. 0. lies Kalinga statt Kalinga. 

S. 418, Z. 2 v. u. lies *) statt *). 

S. 426, Z. 12 v. u. lies Nicht wunderbar statt Wunderbar. 
S. 433, Z. 6 v. 0. lies NagakOnig statt NakakOnig. 

S. 442, Z. 2 v. u. lies Bimbisara statt Bimbinara. 

S. 471, Z. 2 v. u. lies Elefanten statt Elnfanten. 

S. 475, Z. 4 v. o. lies Nirvana statt Nirvava. 

S. 477, Z. 10 v. u. lies beinahe statt beinahe. 

S. 479, Z. 13 v. u. lies nun statt nnn. 

S. 487, Z. 13 v. 0. lies Gangamala statt Gangamala. 

S. 536, Z. 10 v. u. lies Vinaya 1 ) statt Vinaya. 

S. 607, Z. 4 v. u. lies von statt vom. 

S. 615, Z. 4 v. 0. lies 282 statt 252. 

S. 616, Z. 6 v. 0 lies 352 statt 252. 

S. 617, Z. 5 .V. u. lies 290 statt 295. 

S. 624, Z. 10 v. u.. lies Erzahlung statt Erzahluug. 

S. 636, Z. 13 v. u. lies 471 statt 417. 

Aufierdem ist im II. Band, S. 516, Z. 4 v. o. Er¬ 
zahlung statt Erzahiuug, S. 531, Z. 2 v. u. es statt er, 
S 3 ! 2 , 5 - v - u - grofien statt ganzen zu lesen. 
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